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सांख्यविवेकगभस्ति । 

पूणे उगवला ज्याचे चित्तीं । 

तेथ विकल्पाची अंधारी राती । 

क्वेश्ा रीतीं उरेळ ॥ 

जे साराचे निजसार । 

ञ॑ गुद्य ज्ञानभांडार । डी 

जें कां विवेकरलाकर । 

तें सांख्य साचार उद्धवा ,॥ 
-<श्लरीएकनाथ. 
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ह्द्त, 


प्रस्तुत खंडही आह्यांस ठराविक मुदतींत प्रसिद्ध करतां आला नाहीं या- 
बहल आम्ही अलंत दिलगिर आहों. अपरिहार्य अडचणींची शिळी सबब पुढें 
करूं नये अशी आमची अत्यंत उत्कट इच्छा होती, परंतु ल॑गड्यानें वाट सांगावी 
आणि आंधळ्यांनें चालावे, अशी स्थिति असली म्हणजे एका दिवसाचा रस्ता 
तोडण्यास चार दिवस लागावे यांत नवल कसलें ९ याकरितां या दिरंगाईबद्दल 
वाचकवर्ग आह्यांस क्षमा करील अशी आशा आहे. 

आम्ही आरंभिलेल्या या कार्यात निरपेक्ष बुद्धीनें ज्यांनीं आह्यांस साहाय्य 
* केलें, त्यांचे आभार मानणें युक्त आहे. कोणतेंही सत्कार्य आपलेंच आहे, असें 
समजून त्या कायीत मदत करणारे लोक आम्हां महाराष्ट्रीयांत थोडे तरी 
आढळतात आणि अशा सद्‌गृहस्थांच्या मदतीनें आणि स्वामीजींच्या आशी- 
वादाने हें कार्य आम्ही शेवटास नेऊं असा भरंवसा आह्यांस आहे. अशा प्रका- 
रच्या पुस्तकांचे भोक्ते, केव्हांही झालें तरी बेताचेच असावयाचे, असा सामान्य 
अनुभव आहे, आणि हा अनुभवच लेखक आणि प्रकारक यांस निरुत्साह 
करण्यास कारणीभूत होत असतो. 

आतां आणखीही एका प्रकारच्या लोकांचा उल्लेख करणें आवश्‍यक झालें 
आहे. पुस्तकें मागवून मग व्ही. पी. परत करणारा वाचकवर्ग आम्हां महा- 
राष्ट्रीयांमध्यें उपेक्षा न करण्या इतका मोठा झाला आहे, हें आम्हां प्रकाशकांचें 
खरोखर मोठें दुदेंवच आहे! अशा प्रकारच्या वाचकवर्गानें पुस्तर्के न माग- 
विलीं तर तेंच आम्हांस मोठें साहाय्य झालें असें समजून त्यांचे आम्ही 
आभारी होऊं. 

अशा प्रकारच्या अनेक अडचणींस तोंड देऊन आम्हांस आमचा मार्ग 
काढावयाचा असल्यामुळें थोडा अधिक वेळ लागल्यास वर्गणीदारांनीं रागावू 
नये अशी विनंति आहे. 


पुढील खंड मार्च महिन्यांत प्रसिद्ध होईल. 


भ्रकाशक. 
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१८९६ रोजीं दिलेलें व्याख्यान. ] > 

वेदान्त ह्मणजे अद्वेत सिद्धांत अशी समजूत सध्या सर्वत्र झाली आहे; 
पेण वेदान्त या शब्दाने केवळ अद्वेत सिद्धांताचाच बोध होत नसून त्याच्या 
पोटी आर्यावर्तातील प्रचालित असलेल्या सर्व मतांचा आणि मतांतरांचा 
अंतर्भाव होतो. सध्याच्या कालींही हिंदुस्थानांत. अनेक मतें आणि अनेक 
पंथ प्रचारांत आहेत. यांपैकीं द्वैतासिद्धांत ही अगदीं खालची पायरी असून 
अद्वैत ही अगदीं शेवटची पायरी आहे. तत्त्वदर्शनांची जी भव्य इमारत 
आयीनीं उभारली आहे तिचा तळमजला द्वैत हा असून अद्वेतसिद्धांत हा 

कळस आहे असें ह्मणावयास हरकत नाहीं. *- 
वेदान्त या शब्दाचा पदराः अर्थ वेदांचा शेवट असा आहे. वेद हे आरयोचे 
धर्मग्रंथ असून त्यांत कर्मकांड व ज्ञानकांड असे दोन भाग आहेत. यांपॅकी 
कर्मकांडांत यज्ञयागादि आचार सांगितलें असून ज्ञानकांडांत तत्त्वज्ञानाच" 
उद्धाटन केलें आहे. ज्ञानकांडांत उपनिषदांचा अंतभांव होतो; तथापि सव, 
उपनिषदें कर्मकांडानंतर लिहिलीं गेलीं नसून कर्मकांडांतही कित्येक उपनि-' 
बद्गाग आढळतात. भगवद्रीता हा अगदीं स्वतंत्र ग्रंथ असतांही त्याचा अंत- 
र्भाव उपनिषदांत करण्याचा परिपाठ पडला आहे. हीं सर्व उपनिषदें व गीता. 
यांस सामस्रयेकरून वेदान्त अशी संज्ञा आहे. “ धुति? या संज्ेत केवळ कर्म-' 


र स्वामी विवेकानंद यांचे समग्र ग्रेथ, [ तृतीय 


कांडाचाच अंतर्भाव होतो असें पाश्चात्त्य पंडित समजतात; पण आर्यावतीत 
सध्या कर्मकांड बहुतांशी प्रचारांतून गेलें असून श्रृति ह्मणजे वेदान्त असाच 
अर्थ तेथें रूढ झाला आहे. एखाद्या दर्शानकाराला अथवा टीकाकाराला आपल्या 
मताच्या पुष्टीकरणासार्ठी श्रुतीचा आधार द्यावयाचा असेल तर तो नेहमीं 
ज्ञानकांडाकडेच धांव घेतो. वेदान्त या शब्दाने ज्या उपनिषदांचा बोध होतो 
तीं सर्वच संहितेनंतर लिहिलीं गेलीं असें नाहीं. उदाहरणार्थ, ईश नांवाचे 
जें उपनिषद आहे तें यजुर्वेद संहितेपेकींच आहे. दुसरीं कित्येक उपनिषदे 
ब्राह्मण ग्रंथांतेन आढळतात. याशिवाय कित्येक अगदीं स्वतंत्रपणेंही लिहि- 
लेलीं आहेत. तथापि ते सुद्धां आरंभापासूनच स्वतंत्र प्रंथ असतीलच असें 
ह्मणवत नाहीं. कारण कित्येक त्राह्मण ग्रंथ कालाच्या उद्रांत नष्ट झाले अस- 
ल्याचें आढळून आलें आहे. कदाचित्‌ त्यांपैकी उपनिषद्धाग मात्र शिल्लक 
राहून बाकीचा भाग नष्ट झाला असण्याचा संभव आहे. उपनिषदांस आर- 
ण्यके असेंहि दुसरें नांव आहे. 

यावरून अनेक धर्मग्रंथांस समुःचयेंकरून वेदान्त असें नांव आ्यानी दिलें 
आहे असें आपणांस आढळून येईल. पूर्वपरंपरेस अनुसरून ज्यास आपल्या 
विशिष्ट मताचें प्रतिपादन करावयाचें असेल अशा प्रत्येक आचार्यास स्वम- 
ताच्या पुष्टीकरणार्थ या वेदान्तभ्रंथांकडे धांव घ्यावी लागते. वास्तावक पाहतां 
बोद्ध अथवा जैन हे अगदीं स्वतंत्र धर्म असतां त्यांचे आचार्यहि स्वतःस 
सोइस्कर वाटेल त्यावेळीं स्वमतपुष्टीसाठीं वेदान्तग्रंथांचे आधार घेतात. 
यावरून वेदान्तश्रंथांचे महत्व आर्यावतीत किती मोठें समजलें जातें याचें 
आपणांस अनुमान होतें. 

हिंदुस्थानांत सांप्रत अनेक मते प्रचलित आहेत व या सवोची रचना 
जरी वेदान्तग्रंथांच्या आधाराने झाली आहे तरी त्या सर्वोनीं स्वमतदर्दक 
अशीं निरनिराळीं विशिष्ट नांवें धारण केलीं आहेत. व्यासमत हें यांपैकींच 
एक असून भगवान्‌ व्यासांनी स्वमतपुष्टीसाठी वेदान्तग्रंथांचा जितका आधार 
घेतला आहे तितका दुसर्‍या कोणीहि तो घेतलेला नाहीं. त्याचप्रमाणे सांख्य- 
न्यायादि मतें व वेदान्त यांची एकवाक्यता करण्याचा यत्नही श्री व्यासांच्या 
पूर्वी कोणीं केला नव्हता. क भगवान व्यासांनी जीं वेदांतसूत्रे रचिली आहेत 
ञाच्या आधारानेंच त्यानंतरचे सर्व वेदान्तम्रंथ लिहिले गेले आहेत. खुद्द या 
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र्‍व्याससूत्रांवरहि अनेक सिद्धांतकारांच्या अनेक टीका आहेत. सामान्यतः 
'विचार करतां आयावर्तात सध्या तीन प्रकारचीं मतें विशेष प्रचालित आहेत. 
र्‍या तीन मतांच्या प्रवर्तक आचार्योनीं आपापल्या मतानुसार श्री व्यास- 
सूत्रांवर टीका केल्या आहेत. या-तीन मतांस द्वैत, विशिष्टाद्रैत व अद्वेत अशीं 
नांवें आहेत. द्वैत आणि विददिष्टाट्वेत या दोन मतांचे अनुयायी आर्यावतोत 
अधिक असून त्या मानानें खरे अद्वेतमतवादी कमी आहेत. आतां या 
'तिन्ही मतांचा विचार आपणास करावयाचा आहे. ही तिन्ही मतें जरी भिन्न 
आहेत तरी त्या सर्वांचा पाया एकच आहे ही गोष्ट विशेष लक्ष्यांत ठेवण्या- 
सारखी आहे. तो पाया ह्मटला ह्मणजे सांख्यदर्शंन हा होय. न्याय आणि 
वैशेषिक या दर्गनांशीं सांख्यदर्शनाचें बहुतांशी साम्य असून त्यांत जो फरक 
आहे तो कांही क्षुछक बाबतींत मात्र आहे. 

द्वैत, विशिष्टाद्रेत आणि अंद्वेत या तिन्ही प्रकारच्या वेदान्त्यांचे तीन गोष्टी- 
संबंधीं मतैक्य आहे. परमेश्वराचे अस्तित्व या तिन्ही मतांस मान्य आहे. 
त्याचप्रमाणे वेदयनंथ हे अपोरुषेय आहेत हेंहि त्यांस मान्य असून कल्पाच्या 
कल्पनेचा अनुवाद हीं तिन्ही मतें करतात. आतां कल्प ह्मणज़े काय याचा 
विचार या ठिकाणीं अवश्य आहे. जी जी वस्तु य़ा विश्वांत व्यक्तद्शेस आली 
'आहे त्या प्रत्येक वस्तूचे मूलद्रव्य आकाश हेंच आहे. त्याचप्रमाणें गुरुत्वाकपर्ण, 
आकर्षण, प्रसारण अथवा सजीवपण या सर्वोच्या ठिकाणीं जी कांहीं शक्ति. 
'श्ग्गोचर होते त्या सर्व प्रकारच्या शक्तीचे मूळ अधिष्ठान प्राण हेंच होय. 
'आणाचा आघात आकाशावर झाला ह्मणजे या दोहोंच्या संयोगाने विश्व ध्य 
'होऊं लागतें. विश्व हें नर्वीन निर्माण होत नसून अव्यक्तरूपांतून व्यक्तरूपांत 
मात्र येतें ही आयांची मुख्य उपपत्ति आहे. विश्व निर्माण होतें अज्ञी जी 
“कल्पना पाद्वात्त्यांत आहे तिचा अनुवाद करणारा असा एकही पंथ हिंदुस्था- 
ऱ्नांत नाहीं. विश्व निर्माण होणें ह्मणजे तें नवीन निर्माण होत नसून पूर्वीच्या 
'अव्यक्तदशंतून व्यक्तद्शेंत येते असें आमचें ह्मणणें आहे. कल्पास आरंभ 
'होण्यापू्वी आकाश अगदीं निष्पंद व अव्यक्त स्थितींत असतें. या स्थितीनंतर 
मणाचा त्याशीं संयोग होऊं लागतो व त्यामुळें एकामागून एक पदार्थ व्यक्त 
'होऊं लागतात. याच रीतीनें झाडेझुडपे, पद्युपक्ष्यादि प्राणी, मनुष्ये आणि 
: 'तारे व ग्रहादि आकादास्थ गोल या सर्वांची उत्पत्ति झाली आहे. या व्यक्त 


'क्रियेंत तीन निरनिराळ्या क्रियांचा अंतर्भाव 
आहे. उदाहरणार्थ, आपण पाहण्याची क्रिया करतों 


__ संज्ञा आहे. या वाह्य करणाच्या पाठीमागें एक द्ग्ज्ञानतंतु 
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स्थितींत कांहीं काळ लोटल्यानंतर ही व्यक्तावस्था संपून अव्यक्तद्रोस आरभ. 


होतो. ज्या क्रमाने हें सारें विश्व प्रथम उत्क्रांत झालें त्याच्या उलट क्रमाने तं 


'अपक्रतांत होऊं लागतें. स्थूल रूपाचें एथक्करण होऊन तें आधेकाधिक सूक्ष्म 


होत होत शेवटीं आकादरूप धारण करतें. त्याचप्रमाणे विश्वांत अनेक प्रकारें 


'हृद्यमान्‌ होणार्‍या शक्तीचेंही आवरण होत होत ती आपल्या मूळच्या प्राण- 
'रूपांत प्रवेश करते. अशा रीतीनें ही अव्यक्तास्थाति कांहीं काळ राहिल्यानंतर 
'तिच्या समावस्थेंत बिघाड होऊन नव्या कल्पास आरंभ होतो व सवे विश्व 
'पुन्हां पूर्वीच्या कल्याप्रमाणें स्थूलरूपानें प्रतीत होऊं लागतें. विश्वाची मूलद्रव्ये 
जीं प्रण आणि आकाश या दोहॉचेंहि मूळ आधेष्टान महत्‌ हें आहे. कल्पा- 


रंभापूर्वी प्राण आणि आकाश हीं दोन्ही या महत्तत्त्वांत लीन असतात. महत्त- 
हीं निर्माण 

त्त्वांतून प्राण आणि आकाश हीं नवीन निर्माण होत ससून महत्तत्त्वच या 

दोन रूपांनी प्रर्तात होतें. कल्प आणि विश्वाची उत्पात्ते याबद्दल आह्या 


आयोची उपपत्ति कोणत्या प्रकारची आहे हें यावरून आपल्या लक्ष्यांत येईल. 


आतां मन, आत्मा आणि परमात्मा यांबद्दल ज्या कल्पना प्रचलित आहेत 
त्यांचा विचार करूं. या त्रयीबद्दल जगांत जितक्या प्रकारच्या उपपत्ति अस्ति- 


.त्वांत आहेत त्या सर्वास कमी अधिक प्रमाणानें सांख्यदर्शनाचा आधार आहे. 
सांख्यदर्शनाचें महत्व अशा रीतीनें सर्व तत्त्वेत्त्यांस कवूळ असल्यानें सांख्य- 
दर्शनाचे मत या बाबतींत काय आहे याचा प्रथम विचार करणें इष्ट आहे. 


आपल्या इंद्रियद्वारा वाह्य जगाचें ज्ञान आपण करून घेतों त्यावेळीं त्या 


झालेला असतो असें सांख्यांचे मत 
न रतों त्यावेळीं वाह्य वस्तूचे 
.चित्र प्रथम आपल्या डोळ्यांवर चित्रित होतें. या वाह्य डोळ्यास करण अशी 

ज्ञानतंतु ( 0011216172 ) 
असून त्याचा गोलक त्याच्या पाठीमागें मेंदूत आहे. या गोलकास व ज्ञानतं- 
तूस इंद्रिय असं नांव सांख्यांनीं दिलें आहे. बाह्य वस्तूचें ज्ञान होण्यास करण 
, आणि इंद्रिय यांचा संयोग होणें अवऱय आहे. यांपैकॉ एखादें साधन निष्क्रिय 
ह. तर बाह्य वस्तूचे ज्ञान होणार नाहीं. बाह्य वस्तूचे ज्ञान होण्यास याः 
ग लनांशिनाय तिसऱ्याहि एका क्रियेची अपेक्षा असते. त्याकरितां मन 
५ . (रय यांचाहि संयोग होणें अय असतें. करण आणि इंद्रिय यांच्या- 
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द्वारा मनास जें ज्ञान प्राप्त होतें तें ज्ञान मन वुद्धीकडे पोहोंचवितें. बुद्धि ह्मणजे 
मनाचेंच निश्चयात्मक स्वरूप. बाह्यवस्तूंची निवडानिवड करून ही वस्तु असुक 
असा निश्चय करणें हें बुद्धाचे कार्य आहे. हा पदार्थ अमुक असा वुद्धीचा 
निश्चय झाला ह्मणजे तो निश्चय बुद्धि मनाकडे परत पाठविते आणि त्याच- 
वेळीं पुरुष-आत्मा-अहंकाररूप होऊन मनाकडे धांव घेतो. इतकी परंपरा पूर्ण 
झाली ह्मणजे “अमुक वस्तूचे ज्ञान मळा झालें ? असें आपण ह्मणतों. विश्वा 
तील प्रत्येक वस्तूंत प्रत्येक क्षणीं बदल सुरू आहे ही गोष्ट अर्वाचीन भौतिक 
शाक्षांस मान्य झाली आहे. विश्वांतील प्रत्येक वस्तु आस्थर-केवळ स्पंदरूप- 
आहे असा सिद्धांत आमच्या आर्यतत्त्वज्ञांनींही स्थापित केला आहे. या बाब- 
तींत आमच्या प्राचीन आणि सध्याच्या भोतिकशात्रांची एकवाक्यता आहे. 
ज्याप्रमाणें बाह्य विश्वांतील प्रत्येक वस्तु स्पंद्रूप आहे त्याचप्रमाणें आमचें 
शारीर, मन आणि वुद्धे हीं सुद्धां स्पंदरूपच आहेत. यांच्या घटकांतहि 
अत्येक क्षणीं बदल सुरू आहे. बाह्यवस्तूंचे स्पेद, मन आणि बुद्धि यांच्या 
द्वारा ज्या मूळरूपाकडे जातात तें मूळरूपहि अस्थिर असेल तर “ हा पदार्थ 
अमक? असा निश्चय करणें आपणांस शक्‍य नाहीं. कारण ज्याचा निश्चय 
करावयाचा तो पदार्थ अस्थिर, आणि ज्यानें निश्चय करावयाचा त॑ मूळरूप- 
अघिष्टानही-अस्थिर. अश्या अस्थिर अवस्थेंत निश्चय करणें दाक्य नाहीं. या- 
चरून बाह्य पदार्थांचे स्पंद जेथें चित्रित होतात तें मूळ अधिष्ठान स्थिर असलें 
पाहिजे हें उघड आहे. या स्थिर अधिष्टानास पुरुष-आत्मा-असे नांव 
-सांख्यांनीं दिलें आहे. 9 
मनुष्यमात्रांत बुद्धिरूपानें व्यक्त होणारें तत्त्व महत्तत्त्वाचेंच एक व्यक्त 
रूप आहे असा सांख्यांचा सिद्धांत आहे. महत्तत्त्व ह्मणजे विश्वांतील व्यक्त 
बुद्धीचें समवायी अथवा मूळरूप असा अर्थ समजावा. महत्त्व स्पंद्रूप ' 
म्झालें ह्मणजे तें विचाररूप धारण करतें. विचारस्पंदांपेकी कांहींचें रूपांतर 
इंद्रियादि सूक्ष्म पदार्थांत होतें व बाकीच्या स्पंदांचें रूपांतर होऊन त्यांतून 
'जड पंदार्थांचे परमाणू निर्माण होतात. अशा रीतीनें एकाच महत्तत्त्वांतून ह 
सारें विश्व नटलें आहे. जींतून हें महत्तत्व निर्माण होतें त्या स्थितीस अव्यक्त 
अथवा प्रक्ाते असें नांव सांख्यांनी दिलें आहे. प्रकृतीच्याहि पलीकडे व तिज- 
यासून अगदीं भिन्न असें पुरुषाचें रूप आहे असें सांख्यमत आहे. पुरुष 
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अथवा आत्मा हा सवातर्यामी असून तो कोणत्याहि विशिष्ट गुणांनी युक्तः 
असा नाहीं. पुरुष स्वतः कोणत्याहि क्रियेचा कती नसून तो केवळ साक्षी 
असतो. निरनिराळ्या रंगांची फुलें एकत्र करून त्यांच्या ढिगासमोर एखादा 
स्फटिक ठेवला तर त्या स्फटिकांत निरनिराळ्या रंगाचें मिश्रण दिसतें. स्फटिक. 
शुद्ध शुभ्रवर्णाचा असतांहि तो अनेक रंगांनी युक्त आहे असा भ्रम पाहणारा- 
च्या मनांत उत्पन्न होतो. त्याचप्रमाणें पुरुषाकडे कोणत्याहि क्रियेचें कर्तृत्व 
नसतांहि तो सर्व क्रिया करीत आहेसें भासतें, हा भ्रम आहे असें सांख्यमत 
आहे. प्रकषाते आणि पुरुष यांजबद्दलच्या सांख्यांच्या कल्पना वेदांतमतास 
मान्य नाहींत. प्रकृति आणि पुरुष हीं स्वभावतःच भिन्नधघर्मी असल्यामुळें 
: या दोघांचें ऐक्य संभवत नाहीं असें वेदान्त्यांचें मत आहे. हीं दोन जर 

अगदीं भिन्नस्वमाव आहेत असें मानलें तर तीं एकत्र कां व्हावी आणि 
अकृतींची उपाधि पुरुषास कां लागावी असे वेदान्त्यांचे प्रश्न आहेत. या प्रश्नांचे 
समाधानकारक उत्तर देतां येत नाहीं. याकरितां, प्रकृति आणि पुरुष अथवा 
विश्व आणि परमात्मा हीं वस्तुतः एकरूपच आहेत असें वेदान्त्यांचें मत आहे.. 
वेदान्तमताची अगदीं खालची पायरी जें द्वैतमत त्यासहि हा सिद्धांत मान्य 
आहे. परमेश्वर हा सूक्ष्म व स्थूळ विश्वाचे कारण आहे असें द्वैतवादीही कवूल- 
करतात. आतां ही गोष्ट ते प्रत्यक्ष कवूल न करतां पर्यायाने कवूल करतात 
हें मात्र खरें आहे. परमेश्वर, आत्मा आणि सृष्टि अशा त्याचें कायमचे | 
अस्तित्व आहे असें द्वैतमताचें प्रतिपादन आहे. आत्मा आणि स्ष्टिहीं 
परमेश्वराच्या देहासारखीं आहेत असें द्वैत्यांचे मत असल्यामुळें या तिहींचेंहि 
वस्तुतः ऐक्य आहे हें त्यांस मान्य आहे असें हणावयास हरकत नाहीं. 

तथापि हीं तीन अनंतकालपर्यंत एकमेकांपासून विभक्तच राहावयाची असेही. 
त्यांचें ह्मणणें आहे. कल्पाच्या सुरवातीबरोबर ही त्रयी सृष्टि, जीवात्मा आणि- 
य. य 17 होते व कल्पाच्या अंतानंतर ती सूक्ष्म रूपांत 
:. 2 आणि अशा रीतीनें कल्पाच्या आरंभीं अगर कल्पांतानंतरही या.. 
नर्याचें ऐक्य केव्हांच होत नाहीं असें द्वैतमताचें प्रतिपादन आहे. देत. 
वाद्यांचे हृ ह्मणणं अद्वतवाद्यांस मान्य नाहीं. 


बहुतेक सर्व उपनिषदें अद्वैतमताचें समर्थन करणारीं असल्यामुळें अद्वैत-. 
भत्ताची सर्व इमारत त्यांच्याच आधारावर उभारली गेली आहे. सर्व उपनि-- 
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मक ककककककककककककककककककककककककाकक कट ती कीकीतीतीतरीती 
घदांचा रॉख पाहिला तर तीं जणुं काय एकाच प्रश्नाच्या उत्तराकरितां खटपट 
करीत आहेत असें वाटतें. जें कांहीं जाणलें असतां, जाणण्यासारखें कांहींच 
उरत नाहीं असें ज्ञान कोणतें या एकाच प्रश्नाच्या उत्तरासाठी सर्व उपनिषदे 
निमीण झालीं आहेत. एक शीत जाणलें असतां ज्याप्रमाणें खंर्डाभर भाताचें 
ज्ञान होतें त्याचप्रमाणें जें एक जाणलें असतां या सृष्टिच्या कोड्याचा अत्यंत 
समाधानकारक उलगडा होईल असें एक काय आहे याच्या शोधांत सर्व उप- 
निषदें गुंतली आहेत. ज्यांतून हें सर्व विश्व निर्माण होऊन अनेक प्रकारांनी 
प्रतीत झाळें आहे त्या अनेक प्रकारांस सामान्य असें मूलरूप कोणतें हें ठर- 
विण्यासाठी अद्वैतमताचा जन्म झाला आहे. हें मूलरूप सांपडलें म्हणजे 
विश्वाचे आमूलाग्र अवलोकन झालें असें म्हणावयास हरकत नाहीं. विश्व जरी 
अनेक रूपांनी नटल्यासारखें दिसत आहे तरी वस्तुतः एकाच अस्तित्त्वाने ही 
अनेक रूपें धारण केलीं आहेत असें अद्वेताचें मुख्य प्रतिपादन आहे. प्रक्षाति 
म्हणून जें सांख्यतत्त्व आहे तें अद्वैतमतासहि मान्य आहे; पण प्रक्षति ही 
परमात्म्यापासून विभक्त नसून परमात्माच प्रक्ृतिरूपानें नटला आहे असें 
अद्वैतमत आहे. विश्व, मनुष्य, जीवात्मा आणि इतर सर्व पदार्थ या ख्पांनीं 
सत्‌ हेंच ध्ग्गोचर झालें आहे. बुद्धि आणि महत्‌ हीं सुद्धां त्या सतः्चींच ख्पें 
आहेत. आतां येथें एक अशी शंका उद्भवते कां अद्वैत्यांची सत्‌ वस्तु जर 
केवलरूप आहे तर तिचें इतक्या प्रकारच्या विश्ववस्तूंत रूपांतर होतें हें 
कसें १ कोणत्याहि प्रकारच्या विशिष्ट युणांनीं अगर रूपानें युक्त नसलेले रूप 
अनेक गुणांनी आणि रूपांनी व्यक्त कसें होतें £ या प्रश्नाचें उत्तर अद्वैतवा- 
द्यांनीं आपल्या विवर्तवादानें दिलें आहे. विर्वत म्हणजे दृश्याभास. दृष्टिभ्रमा- 
मुळें भलतेंच स्वरूप भासणें यास विवर्त असा अंद्वैतमताचा पारिभाषिक शब्द 
आहे. मूळ प्रकृतीपासून उत्क्ांतीनें सध्याची अनेकविध स्रष्टि निर्माण झाली 
आहे असें सांख्यांचें व द्वैतवाद्यांचें म्हणणें आहे. तसेंच परमेश्वरापासून ही 
चराचर सृष्टि निर्माण झाली असें मानणारे कांहीं द्वैतवादी व अद्वैतवादीही 
आहेत; आणि चराचर सृष्टि ही परमात्म रूपापासून उद्भवलीसें दिसर्ते 
अथवा भासते असें मत श्रीशंकराचायीचें आहे. हें अंद्वैतमत 
आहे. परमात्मा या सर्व सृष्टीचें कारण आहे ही गोष्ट खरी; पण सृष्टि 
हा केवळ भास आहे. जर विश्व हा केवळ भास असेल तर त्याचा 
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अत्यक्ष अनुभव कसा होतो अक्षी शंका येथें उद्भवते. याचें उत्तर सर्परजु- 
न्यायानं अद्वैतवाद्यांनी दिलें आहे. अर्धवट उजेड असलेल्या जागीं दोरीचा 
छकडा पडला असतां तो सर्प आहे असा भास होऊन तो भीतिप्रद होतो. 
वास्तविक दोरीनें सर्पाचे रूप घेतलेले नसतांही केवळ भमानें ज्याप्रमाणें सर्प- 
दुर्शनाइतकी भीति वाटते, त्याचप्रमाणें ब्रह्म केवलरूप असतांहि त्याच्या- 
ठिकाणीं विश्वाचा आविभाव होतोसा दिसतो. देश, काल आणि निमित्त अथवा 
नाम आणि रूप या उपाधींच्या योगानें ब्रह्म अनेकधा नटलें आहे असा भ्रम 
उत्पन्न होतो. नाम आणि रूप या उपाधींमुळेंच 'ही वस्तु अमुक' आणि “ती 
तमुक? अशी भेददृष्टि उत्पन्न झाली आहे. नाम-रूपाची कल्पना सर्वथा नष्ट 
झाली तर भेद्दृषटि नाहीशी होऊन सर्वत्र एकच केवलरूप आहे असा अनु- 
होतो, व भ्रमनिरास झाला 


ठिकाणीं नवीन कांहींच उत्पन्न 
आणि नष्ट झाला अशा दोन्ही 


. नसती. आअस्तित्वाचें नास्तित्व 
अस्तित्व 


होऊं शकत नाही. त्य प्रमाणें तें तर तिजर 
न यु ही. त्याचप्रमाणें तिला नसते तर तिजमुळे 


उत्पन्न झाला नसता. पण भ्रम होतो हे खरें 
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होतो तो नष्ट होतो, हेंही खरें. याकरितां मायेचें स्वरूप आनिर्वचनीय आहे. 
असा अद्वेतमताचा सिद्धांत आहे. याकरितां माया हीच या विश्वभासारचे 
कारण आहे. ब्रह्म सत्‌ असल्यामुळें प्रत्येक वस्तूचें तें अधिष्ठान आहे. त्या 
वस्तूंतील “असणेंपणा? ब्रह्मामुळे आहे. तसेंच “ही वस्तु अमुक? असें नाम-रूपं 
मायेमुळें त्या असणेंपणाच्या ठिकाणीं भासतें. नाम-रूपामुळें त्या वस्तूस विशि- 
त्व व निराळेपंणा प्राप्त होतो. अशा रीतीनें एकाच सत्‌ वस्तूवर मायेमुळे 
अनेक नाम-रूपांचा आरोप होऊन ही चराचर स्पष्टि भासमान्‌ झाली आहे. 
अत्येक जीवात्मा वेगळा आहे या कल्पनेस अद्वैत सिद्धांतांत थारा नाहीं ही 
गोष्ट आतां आपल्या लक्ष्यांत आलीच असेल. प्रत्येक जीवात्मा वेगळा दिसतो 
याचें कारण माया आहे असें अद्वैतमताचें ह्मणणें आहे. जर सारें अस्तित्व 
केबळ एकरूपच आहे तर 'मी,' “तो, “तूं,” या द्वैत कल्पनांस थारा कोठें 
राहिला ६ आपण सर्व वस्तुतः एकरूपच आहॉ. द्वैत कल्पनांचा उद्य झाला 
कीं 'मी' “तो? “तूं यांचा उदय होतो आणि यांच्या उद्याबरोबरच दुर्युणेक- 
मूर्ति सैतानाचाही जन्म होतो. जगांत जें जें कांही “वाईट ) या विशेषणानें 
ओळखले जातें त्या त्या प्रत्येकाचें मूळ द्वैतभावांतच आहे असें तुह्यांला नि:- 
संशय आढळून येईल. “मी अमुक? असा क्षुद्र द्वैतभाव स्वतःबद्दल माझ्या 
मनांत उत्पन्न झाला कीं त्याच क्षणीं बाह्य सृष्टीशी माझी ताटातूट होते-- 
बाह्य सष्टीपासून मी अलग होतों. असें झालें ह्मणजे भीतिही लगेच माझ्या 
हृदयांत प्रवेश करते. जेथें भीतीनें प्रवेश केला तेथें दुःखही यावें हें रास्तच 
आहे 

हा, तो, तूं, मी इत्यादि भावना क्षुद्र आणि आकुंचित आहेत. ज्या भाव- 
नेंत असल्या प्रकारचीं द्वे उरली नाहींत तीच भावना अत्यंत विशाल-सर्वे- 
व्यापक-असून परमात्म्याचे रूपहि तेंच आहे. आकुंचित भावना दुःखाचे 
माहेरघर असून सर्वव्यापी भावना हें सुखाचें वसतिस्थान आहे 
__ विश्वांतील वस्तूंत जीं नाना रूपें आणि नाना नामें प्रतीत होतात हीं स्व 
क्षणभंगुर असून मनुष्यप्राण्याचें खरें स्वरूप त्यांमुळे आच्छादित झाल्यासारखं 
दिसतें. तथापि या आच्छादनाचें स्वरूप चिरस्थायी नाहीं हें लक्ष्यांत ठेवलें 
पाहिजे. या आच्छादनासमुळें मनुष्यमराण्याचें खरें स्वरूप वस्तुतः मुळींच बदलत 
नसून तें बदलल्यासारखा भास होतो. अत्यंत श्षुद्र जंतूपासून अत्यंत बुद्धि- 


१० स्वामी विवेकानंद यांचे समपम्र ग्रंथ, [ तृतीय 


मान्‌ मानवी प्राण्यापर्यत सर्वाच्या अंतर्यामी त्या एकाच परमात्मरूपाचा वास 
आहे. मायेचे आवरण अधिक दाट असल्यामुळें श्वुद्रप्राण्यांतील ईश्वरत्व अधिक 
अंघुक दिसत असून अत्यंत वुद्धिमान्‌ प्राण्यांत हा पडदा कमी दाट असतो, 
इतकाच ल्या दोघांमध्ये वास्तविक फरक आहे. प्रत्येक वस्तुमात्रांत ईश्वरत्व 
वास करीत आहे या मूलभूत पायावरच जगांतील एकंद्र नीतिसिद्धांतांची 
उभारणी झाली आहे. परक्यास कधींहि दुःख देऊं नका. तुमः्वे स्वतःबद्दल 
जितकें प्रेम आहे तितकेंच तें परक्यांवरहि असूं द्या; कारण त्यांच्या आणि 
तुमच्या अंतर्यामी एकाच परमात्मरूपाचा वास आहे. सर्व विश्व वस्तुतः एक- 
रूपच असतां त्या ठिकाणीं द्वेताची खोटी भावना उत्पन्न करून परक्यास दुःख. 
देणें ही कुवुद्धि आहे. परक्‍्यास दु:ख देणें ह्मणजे स्वतःस दुखविण्यासारखेच 
आहे, आणि परक्यावर प्रेम करणें ह्मणजे स्वतःस सुखी करणेंच होय. 

एकंदर अंद्वेत सिद्धांतार्ताल नीतितत्त्वांचें सार एकाच शब्दांत सांगाव- 
याचें ह्टलें तर तें अहंकारविस्म्टति या शब्दानें सांगतां येईल. एकाच देहांत 
सर्वस्व सांठविलें आहे असें मानणारा क्षुद्र अहंकार हाच एकंदर दुःखाचे 
मूलकारण आहे असें अद्वेताचें सांगणें आहे. अहंकारामुळेंच माझ्या विश्वरू- 
पाचा विसर मला पंडतो आणि या विश्वापासून मी एक वेगळा प्राणी आहें 
असा भ्रम माझ्या ठिकाणीं उत्पन्न होतो. असा भ्रम उद्भवला ह्मणजे असूया, 
क्रोध इत्यादि भावना माझ्या अंतःकरणांत घर करूं लागतात. या भावना 
बळावल्या ह्मणजे स्वतःच्या सुखासाठी परक्यांबरोबर युद्धे सुरू होतात आणि 
त्यांमुळे दुःखाची प्राप्ति मात्र मळा हटकून होते. ही अहंकारकल्पना नष्ट 
झाली ह्मणजे हीं युद्धे वद होऊन त्यांवरोबर दुःखांचीही समाप्ति होईल. या- 
साठीं अहंकाराचा त्याग अवश्य आहे. अत्यंत सुद्र अशा प्राण्यासाठी सुद्धां 
या आपल्या देहावर पाणी सोडण्याची आपली तयारी असली पाहिजे. इतकी 
ज्याची तयारी झाली असेल तो मनुष्य विश्वव्यापी होण्याच्या पंथास लागला. 
असें अद्वेत सिद्धांतांचें सांगणें आहे. विश्वव्यापी होणें हेंच अद्वेतमताचें साध्य 
आहे. क्षुद्र मण्यासाठीही देहत्याग करण्याइतकी ज्याची तयारी झाली असेल: 
त्या मनुष्यावरील मायेचा-अज्ञानाचा-पडदा दूर होऊन त्यास स्वतःच्या पर - 
मात्मर्पाचा अनुभव होईल. या चालू देहांत असतांच स्वतःच्या विश्वव्यापक- 


"णाचा अत्यय त्याला येईल. या सर्व विश्वाचें अधिष्टान आणि स्वतःचे खरें 
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स्वरूप काय आहे याचा प्रत्यय त्यास त्याच वेळीं येईल. अशा रीतीनें स्वतःच्या 
विश्वव्यापकतेचा प्रत्यय त्याला'आला तरी त्यामुळें त्याचा चाल, देह नष्ट होईल 

असें मात्र नाहॉ. चालू देह हा प्रार्धकर्माचा असल्यामुळें त्या कमाचा क्षय होई-. 
पर्यंत चाळू देहही राहीलच. आत्मानुभवानंतर केवळ कर्मक्षयाकरितां ज्याचा 

देहबंध राहिला आहे अद्या मनुष्याला जीवन्मुक्त हणतात. अनुभवानंतर देह 

शिल्लक राहेला तरी ल्यासुळें तो पुन्हां मायाजालांत सांपडत नाही, आणि 
क्षुद्र अहंकारही त्याच्या ठिकाणीं पुन्हां उद्भवत नाहीं. सगजलाच्या आभा-. 
सानें फसलेल्या मनुष्यास पुन्हां स्ग्गजलाचें दर्शन झालें असतां जसा तो 
पुन्हां फसत नाहीं त्याचप्रमाणें विश्वव्यापी झालेला प्राणी मायाजालाच्या 

देखाव्यानें फसत नाहीं. जोपर्यत देह अवशिष्ट असेल तोंपर्यंत आपणा सामा-- 
न्य मलुष्यांप्रमाणेंच त्यास हें जग दिसत राहील; पण त्याच्या दर्शनाने तो 
मोह मात्र पावणार नाहीं. त्राह्मी स्थितींत प्राप्त झालेल्या जागृतीला मोहनिद्रा 
पुन्हां वश करूं शकत नाहीं. अक्षा रीतीनें ब्रह्मस्वरूपास प्राप्त झालेल्या 
ज्ञान्याच्या दृष्टीनें जगाचें अस्तित्वच नष्ट होतें. देहावसानापर्यंत जीवन्मुक्ताला 
जगाचा अनुभव होत राहिला तरी जग ह्मणजे दुःखाचे माहेरघर हा जो 
आपणा सामान्य मनुष्यांचा अनुभव तो मात्र त्याच्या ठिकाणीं संभवणार 
नाहीं. जग ह्मणजे सचिदानंदरूप असेंच तो ह्मणेल. स्वतः सचिदानंदरूप 


होणें हेंच अद्वेत तत्त्वज्ञानाचे साध्य आहे. 
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वेदान्त आणि मानवी संस्कृति. 
-ऑर्शिश्णिणिणा हे्पिपिलऑप्शििश्शिण 


सांप्रतचें हिंदी राष्ट्र ह्मणजे जित आणि दुःखीकष्टी लोकांचा एक समुदाय 
आहे, असें जड बुद्धीच्या लोकांस वाटतें. जगाच्या केवळ बाह्य देखाव्याकडे 
'पाहूनच त्याजविषयींच्या केलेल्या अनुमानांत चूक व्हावी यांत नवल नाही. 
हिंदी राष्ट्र ह्मणजे केवळ स्वप्नसृष्टींत भ्रमण करणार्‍या तत्त्ववेत्त्यांचे राष्ट्र आहे 
असें या लोकांचें मत आहे. केवळ ऐहिकदृष्ट्या पाहिलें असतां हिंदी लोक 
जित आहेत हें खरें; तथापि धर्मज्ञानद्ृषट्या ते साऱया जगाचे जेते आहेत हें 
या लोकांच्या लक्ष्यांत येत नाही. आतां दुसऱ्या एका श्टीनें विचार . करतां 
पाश्चात्त्यांस आणि पोर्वात्त्यांस एकमेकांच्या सहवासाचा फायदा करून घेतां 
येण्यासारखा आहे. पाश्चात्त्यांत रजोगुणाचे आधिक्य असल्यामुळें त्यांच्यांत 


चापल्य आणि उद्यमशीलता हीं अधिक आहेत. या गुणांस पोर्वां्त्यांच्या 
'विचारशीलतेची आणि अंतर्मु 


पुखतेची जोड मिळाली तर_ त्यांत. त्यांचें हितच 
आहे. त्याचप्रमाणें पाश्चात्त्यांच्या रजोगुणाचा संसर्ग पोवांत्त्यांसही हितावहच 


होईल. आतां हा विचार बाजूला ठेवला तरीहि आणखी एक महत्वाचा प्रश्न 


उद्भवतो. जित आणि दुःखीकष्टी अशा हिंदी आणि यहुदी यांचीं राष्ट्रं काल- 
“चक्काच्या एवढ्या भयंकर वावटळींत अद्यापिहि टिकून राहिली कशी ? हिंदी 


'राक्‍्राच्या जन्मानंतर कित्येक राष्ट्रं ऊरजंतद्शेस येऊन घुळीसही मिळून गेलीं. 
त्यांच्या नांवापळीकडे त्यांच्या 


अस्तित्वाचा आतां मागमूसही लागत नाहीं. 
अशीं स्थित्यंतरं होत असतां हिंदी राष्ट्राने आपलें अस्तित्व आजपर्थत कायम 
'राखिले तें कशाच्या बळावर याचाही विचार करावयास नको काय? हिंदु 
लोक आज अगदी नि:शब्द आहेत हें खरे; 


र पण ते अद्यापि अस्तित्वांत 

आहेत; आणि सांप्रतकाळी यहुदी लोकांची संख्या पूर्वीच्या पालेस्टाइनमधील 

'संख्येहूनहि अधिक आहे. हिंदु आणि यहुदी या लोकांच्या जिवटपणाचें 

'कारण त्यांचें धार्मिक जीवन हेंच होय. | 
हिंदुतत्त्वज्ञानाचा प्रसार साऱ्या जगभर झाला आहे. 

स स्वरूपांत फरक पडला आहे ही गोष्ट खरी; तथापि साऱ्या जगांतील 
गाच्या आंगांत तें मुरून गेलेळें आहे हेंही खरें आहे. त्याचप्रमाणें पूर्व- 


खंड ] वेदान्त आणि मानवी संस्कृति. १३ 


४५५५५५५५५५” ५/५/५/५/५/५/५/१५- 


२/४”५/५/५/५/५/५”५/५”५/*” 


कालीं हिंदुस्थानाचा व्यापार आफ्रिकेपर्येत पोहोचला होता हेंही सिद्ध झालें 
आहे. ज्यावेळीं युरोप खंडाचें कोठें नांवदि ऐकूं ग्रेत नव्ह्ते, असा घेच्ञी ॥हढ 
लोकांनीं आपला संबंध साऱ्या जगाशीं जोडला होता. यावरून हिंदु लोक 
आपला देश सोडून बाहेर कोठेंच गेले नव्हते या आक्षेपास जागा उरत नाहीं. 
हिंदुस्थानावर ज्या ज्या वेळीं परकीयांनी आपला अंमल बसविला त्या त्या 
वेळीं त्या जेत्यांस ऐहिक आणि पारमार्थिक असा दोहा प्रकारचा अलभ्य 
लाभ झाला आहे हेंही लक्ष्यांत ठेवण्याजोगें आहे. त्यांस ऐहिक संपत्ति जशी 
पुष्कळ मिळाली त्याचप्रमाणें त्यांच्या धर्मज्ञानांतहि अनुपमेय तत्त्वरत्नांची 
भर पडली आहे. व | 

पाश्चात्त्यांच्या बुद्धीचा कल सामान्यतः ऐहिक सुखाकडे अधिक असतो. 
आपल्याला चेनीच्या वस्तू अधिक कशा मिळवितां येतील आणि . त्यांचा 
उपभोग अधिक प्रमाणावर कसा घेतां येईल या विचारांत पाश्चात्त्यांचें मन 
गढलेलें असतें. हिंदूंची मनोभूमिका याहून निराळ्या प्रकारची आहे. आपल्या 
गरजा दिवसेंदिवस कमी कशा करतां येतील याचा विचार ते करीत असतात. 

वेदकालापासून हिंदु लोक ईश्वराच्या शोधांत गुंतले असल्याचें आढळून 
येतें. या शोधांत ते गुंते असल्याचा पुरावा वेदग्रंथांतहि आढळून येतो. 
या शोधांत अनेक निरनिराळ्या पायर्‍्यांवरून ते आरूढ होत गेले असल्याचें 
दिसून येतें. पूर्वजपूजा ही त्यांची अगदीं पहिली पायरी आहे. यानंतर आमि, 
इंद्र आणि वरुण यांची पूजा आढळून येते. वरुणास सर्व देवांत श्रेष्ठ मानले 
आहे. प्रथम अनेक देवदेवतांची कल्पना प्रचलित होऊन रदोवटीं सवव्यापी 
अशा एकाच ईश्वराची कल्पना उरावयाची हा प्रकार आपणांस सर्व धमोच्या 
वाढींत अवलोकनांत येतो. मनुष्ये समाज करून राहूं लागलीं तेव्हां मथम 
लहान लहान टोळ्या उत्पन्न झाल्या. या टोळ्यांपैकी प्रलेकीचा परमेश्वर 
निराळा असावयाचा, आणि तो सर्वशक्तिमान्‌ असावयाचा इतकाच अभ 
“ एक इश्वर? या शब्दांनी समजला जात असे. हा ईश्वर न्जगाचा उत्पन्नकता. 
नियंता व सर्वसाक्षी आहे असा समज असे. अशा रीतीने अनेक देवदेवतांची 
कल्पना संपुष्टांत येत येत एकेश्वराची कल्पना रूढ झाली; तथापि या एकेश्व- 
राच्या कल्पनेनें हिंदूंचे मात्र समाधान झालें नाहीं. या कल्पनेने ,अगदा 
सामान्य मानवीबुद्धीचें मात्र समाधान होण्याजोगें आहे; पण केवळ इ्वराच्या 


१४ स्वामी विवेकानंद यांचे समग्र ग्रेथ, [ तृतीय 
'शोधाकरितां ज्यांनीं आपलें सारें आयुष्य वेंचिलें त्यांचें समाधान या कल्पनेने 
होणार नाहीं. 

यानंतर परमेश्वराच्या अस्तित्वाचा शोध केवळ बाह्य जगांत भटकून 
लागणार नाहीं असें हिंदूस आढळून आलें आणि ही बाह्य सृष्टि सोडून ते 
'अंतःसृष्टींचा शोध करूं लागले. या सृष्टीच्या शोधाला सुरवात झाल्याबरोबर 
"प्रथम अंतःसृष्टीच्या स्वरूपाबद्दल प्रश्न उद्भवतो. अंतःसष्टीच्या अस्तित्वाचे 
"स्वरूप काय आणि वाह्यसृष्टीला जसें प्रत्यक्ष अस्तित्व आहे तसे अंतःसष्टी- 
"लाहि आहे कीं काय अशा प्रकारचे प्रश्न उद्भवतात, या प्रश्नांच्या उत्तराचा 
शोध आपण करूं लागला ह्मणजे अंत:सृष्टीच्या अस्तित्वाची जाणीव “मी 
आहें? एवद्या भावनंतच असते. सामान्य मजुष्याच्या शृष्टीला “मी आहें 
"एवढ्या जाणिवेपलीकडे अंत:सृष्टीचा शोध लागत नाहीं. असा शोध लागला 
च आत्मप्रत्यय येऊन स्वतःच्या खऱ्या स्वरूपाची ओळख त्याला पटली तर 
सर्व विश्वाचीहि ओळख त्याला होईल. स्वतःला जाणणे ह्मणजेच विश्वाला 
'जाणणें होय. स्वतःचे ज्ञान झाल्याशिवाय विश्वाचे ज्ञान होणें शक्‍य नाहीं. 
“आरंभीं काय होतें£' हा प्रश्न आपणास क्रग्वेदांतही आढळतो. या प्रश्नाचे 
उत्तर वेदान्तानें क्रमशः दिलें आहे. आरंभीं आत्मा होता असें वेदान्ताचें उत्तर 
आहे. याचा अर्थ हाच कीं ज्याला आपण विश्वात्मा, केवलरूप अथवा पर- 
'मात्मा या नांवांनीं ओळखतों तेंच जगाच्या आरंभीं होतें. त्याच्यामुळेंच सर्व 
भस्तू ध्य्यत्वास आल्या आहेत, येत आहेत व पुढेंही येतील. 


6 आरंभीं काय होतें? या प्रश्नाचे उत्तर देत असतां त्याचवेळीं एकंदर 
'नीतितत्त्वांचें मूळ काय आर्यतत्त्वज्ञांनी 


4 


त्य * ' माझ्या शेजाऱ्याला 
जर फायदा आहे असें मला वाटत असेल तर तसें मींकां 
या भ्रश्नाला समाधानकारक आणि बिनतोड उत्तर न 


'त्रास 
करूं नये?? 


विहार करणाऱ्या 
अमुक करावें आणि 


र या प्रश्नाचे अत्यंत समर्पक उत्तर दिलें आहे. 
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त्तमुक करूं नये अशा प्रकारच्या केवळ विधिनिषेधक वचनांनीं हिंदूंचे केव्हांही 
समाधान झालेंच नाहीं. 

आत्मा हा केवलरूप ( १050102 ), सर्वव्यापी, सर्वोतरात्मा आणि 
अनंत आहे असा हिंदूंचा सिद्धांत आहे. अनंत अस्तित्वें एकाहून अधिक 
असणें शक्‍य नाहीं. ज्याला कोठेंही आणि कसल्याही प्रकारचा अंत नाहीं 
असें अस्तित्व एकच असलें पाहिजे. कारण अशीं अस्तित्वे दोन आहेत असें 
मानलें तर तीं परस्परांस मर्यादित करतील आणि यामुळें “ अनंत ? या संज्ञेस 
तीं पात्र राहणार नाहींत हें उघडच आहे. यासाठीं अनंतत्व एकच आहें 
-असा अद्वैताचा सिद्धांत आहे. त्याचम्रमाणें प्रत्येक देहांत निराळा ह्मणून 
भासमान्‌ होणारा जीवात्मा हाही अनंत परमात्म्याचा अंश आहे. याकरितां 
'परक्‍्याला पीडा देणें हणजे स्वतःलाच दुखविण्यासारखें झालें नाहीं काय£ 
"एकंदर नीतितत्त्वांच्या मुळाशी हाच सिद्धांत प्रथित असल्याचं तुह्यांस आढ- 
"ळून येइल. 

मनुष्य आपल्या जीवनक्रमांत अनेक प्रकारच्या चुका करीत असतो व अशा 
रीतीनें चुका करतां करतां त्याला अखेरीस सत्य सांपडतें असा पुष्कळांचा 
समज आहे. मनुष्याचा मार्ग खोट्यांतून खऱ्याकडे जाण्याचा आहे असा 
र्‍या लोकांचा समज असतो; कारण कोणताहि मनुष्य जेव्हां एखाद्या नव्या 
'कल्पनेचें ग्रहण करतो तेव्हां पूर्वीच्या कल्पनेचा त्याग तो अवऱ्य करतोच 
असें त्यांचें ह्ृणणें आहे. पण हा समज चुकीचा आहे. असल्याला सत्याचा 
मार्ग केव्हांही दाखवितां येणार नाहीं. असत्य तें चिरकाल असल्यच. त्याची 
सत्याशी भेट होणें शाक्य नाहीं. जीवात्मा आपल्या मूलरूपाकडे धांव घेत असतां 
-वाटेत अनेक ठिकाणीं मक्काम करतो. त्याच्या मुक्कामाच्या अनेक जागा आहेत. 
व प्रत्येक मुक्कामावर थोडा वेळ विश्रांति घेऊन तो आपला मार्ग आक्रमण 
करतो. यांत अमुक मुक्काम खरा आणि दुसरा खोटा असा भेद मानणें चुकीचे 
आहे. सर्व मुक्काम त्यास सारखेच उपयुक्त असल्यामुळें सर्वच खरे आहेत 
-या करितां मनुष्य खोट्यांतून खज्याकडे प्रवास करीत नसून अंधुक प्रकाशांतून 
अधिक प्रकाशांत-एका प्रकारच्या सत्यापासून दुसर्‍या प्रकारच्या सत्याकडे- 
अवास करीत आहे असें समजावें. उद्दाहरणार्थ, आपण असें ससजूं कीं एक 
मनुष्य सूर्याकडे प्रवास करीत असून निरनिराळ्या मुकामांवरून तो त्या 
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हीत... स ततचा 
बिंबाची छायाचित्रे चेत आहे. तो परत आल्यावर तीं निरनिराळी छायाचित्रे 
आपण परस्परांशी ताइून पाहिलीं तर तीं एकमेकांपासून किती तरी भिन्न 
दिसतील. पण असा भिन्नपणा प्रत्यक्ष दिसत असतांही त्यांतील अमुक खोटें 
असें आपल्याच्यानें ह्मणवेल काय ई सर्व चित्रें एकमेकांपासून भिन्न असलीं 
तरी तीं एकाच वस्तूची चित्रें असल्यामुळें सर्वच खरी आहेत. त्यांत दिस- 
णारा बद्ल भिन्न देशकालपरिस्थितीमुळें झाला आहे. याच रीतीनें भिन्न परि- 
स्थितीमुळें एकच सत्य भिन्न मागीनीं प्रकट झालें आहे. हिंदूंनी याच सिद्धां 
ताची ओळख पक्की करून घेतली असल्यामुळें सर्वच धर्म सत्य आहेत असें 
ते जाणतात. एखाद्या रानटी टोळीच्या धर्मापासून तों थेट अंद्वेत सिद्धांता- 
पर्थतचे सारे धर्म खरेच आहेत असें दिंदूंचें मत आहे. याचकारणामुळें केवळ 
भिन्नधर्मी ह्मणून एखाद्याचा छळ झाला अशी गोष्ट हिंदुस्थानांत कधींही घडून 
आली नाहीं. परधर्मावद्दल अत्यंत सहिष्णुताच नव्हे, तर पूज्यवुद्धि दाखवि- 
णारे एकटे हिंदू लोकच या एथ्वीच्या पाठीवर आहेत हें लक्ष्यांत ठेवण्या- 
सारखें आहे. एका महंमदी फकिराच्या थडग्याकडे मुसलामन लोक सध्या 
ढुंकूनही पाहत नसतां हिंदु लोक त्याची पूजा अर्चा करतात! अशा प्रकारचीं 
अनेक उदाहरणें आजमितीस तुह्यांस हिंदुस्थानांत आढळून येतील. 

ज्या एकाच्या शोधांत सारें जग गुंतलें आहे तें शोधून काढीपर्यंत स्वस्थ 
बसावयाचें नाहीं अशी प्रतिज्ञाच, जणुं काय, हिंदूंनी केली होती. प्रत्येक 
वस्तूचे मूलरूप शोधून काढण्याचा यत्न आजचीं युरोपियन भौतिकशास्त्र 
करीत आहेत. ज्या परमाणूंतून अथवा अणूंतून एखाद्या पदार्थांस आजचें 
इश्य स्वरूप प्राप्त झालें आहे त्या परमाणूचा अथवा अणूचा झोध लागला 
ह्मणजे त्या शास्लाचा पुढील मार्ग आपोआपच बंद होतो. त्याचप्रमाणें अने- 
कराः भासमान होणारे जीवात्मे एकाच परमात्म्यापासून उत्पन्न झाले आहेत 
असा शोध लागला ह्मणजे आपल्या धर्मसंशोधनाचाही शेवट झालाच. हें 
सिद्ध झालें ह्मणजे जगांत जें जें कांहीं छव्यत्वास आलें आहे तें तें त्या वळ 


चच स्वरूप आहे असें आपणांस आढळून येईल. अशा रीतीनें भौतिक 
शात्लांस ज्याचा शोध लागला नाहीं त्याचा 


6 शोध अध्यात्मविद्येनें ( 11219- 
कक ) लाविला आहे. थोडासा विचार केला तर अध्यात्मसिद्धांतांच्या 
.“, _ बाय भौतिक शाल्लांस पुढें पाऊलच टाकतां येत नाहीं असें आपणांस 


खंड ] वेदान्त आणि मानवी संस्कृति. १७ 
न्यत क या हया य टली 

दिसून येईल. परमाणु या शब्दाची व्याख्या भोतिक शास्षांनीं कशी केली 
आहे ती पहा. ज्याला लांबी नाहीं आणि रुंदीही नाही. असा कण, अशी 
त्यांची व्याख्या आहे. आतां अश्या प्रकारचा कण आपल्यापाशी असलेल्या 
इंद्रियांच्या साधनांनी आपणांस गम्य होणार नाहीं हें उघड आहे. पण लांबी- 
रुंदी नसलेला कण, लांबीरुंदी असलेल्या पदाथौची उत्पत्ति करतो असें तींच 
आाल्लें आपणांस सांगतात! दुसरें असें कीं दोन परमाणू एकत्र होतात तेव्हां 
त्यांचा एकजीव करणारा मध्यस्थ कोणी तरी असला पाहिजे. हा मध्यस्थ 
कोण£ हा मध्यस्थ तिसरा एखादा परमाणु आहे अशी कल्पना केली तर 
पूर्वीच्या दोन परमाणूंच्या आघाताचा परिणाम या नव्यावर कोणत्या प्रका- 
रचा झाला हा प्रश्न शेवटीं शिल्लक उरतोच. असाच प्रकार प्रत्येक भौतिक 
शाक्षाच्या मुळाशी तुह्यांस आढळून येईल. भूमितिशा्ष घ्या. भूमितिशात्राने 
बिंदु या शब्दाची व्याख्या काय केली आहे ती पहा. ज्याचे भाग पाडतां येत 
नाहींत अथवा ज्याला परिमाण नाहीं तो बिंदु. त्याचप्रमाणें जिला लांबी मात्र 
आहे पण रुंदी नाहीं ती रेषा. आतां रेषा अथवा बिंदु यांची व्याप्ति आपल्या 
बाह्मेंद्रियसाधनांनीं आपणांस कधीं तरी प्रतीत होणार आहे काय त्यांची 
व्याप्ति बाह्मेंद्रियांपळीकडच्या मनानें मात्र जाणावयाची आहे. ह्मणजे जड भो- 
तिकशास्षाला सुद्धां मानसश्याज्ञाचा आधार ध्यावा लागतो असें सिद्ध होतें. 
आपल्या विचारांची परंपरा आपण अश्याच रीतीनें लांबविली, तर जगांतील 
प्रत्येक वस्तूला जें कांहीं स्वरूप आहे तें आपणच आपल्या मनानें दिलें आहे 
असें आपणांस आढळून येईल. जगांतील प्रत्येक वस्तूस तिचें स्वतःचें असें 
कांहीं स्वरूप नसून आपण आपल्याच मनानें तिच्यावर एखाद्या विशिष्ट 
स्वरूपाचा आरोप केला आहे असें आपणांस आढळून येईल. आपण आजच्या 
स्थितींत एखाद्या वस्तूचे कांहीं विशिष्ट रूप पाहत असतों. पण आपल्या 
सध्याच्या इंद्रियांहून निराळ्या अश्या एखाद्या इंद्रियाची प्राप्ति आपणांस झाली 
तर हल्याच वस्तूच्या स्वरूपांत आपणांस भिन्नता दिसणार नाहीं काय :4 
आजच्या स्थितींत माझ्या समोरील पदार्थ खुर्ची आहे असें मी ह्मणतों; पण 
उद्या माझ्या इंद्रियांत कांहीं कारणानें फेरबदल झाला तर . त्याच पदार्थास 
मी कांहीं निराळेंच ह्मणेन हें उघड आहे. यावरून इऱ्य पदार्थाचे स्वरूप 
द्विधा आहे असें आपणांस आढळून येईल. माझ्या इंद्रियांच्या बाहेर कांही 

स्व७ वि. खं. ३-२. 
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तरी अंसणें-अस्तित्व-हें एक रूप. आणि तें .“अमुक' असा नामरूपाचा 
आरोप मोी त्याजवर करतां हें त्याचें दुसरें स्वरूप. अ्या रीतीनें विश्वांतील 
केवळ जडपदार्थाचाच विचार करावयाचा ह्यटलें तरी, शेवटीं अध्यात्मविद्येचा 
आधार कसा घ्यावा लागतो हे आपल्या लक्ष्यांत येईल; आणि भौोतिकशा- 
सरांचे शोवटचे सिद्धांत आणि अध्यात्मसिद्धांत एकच आहेत अशी आपली 
खात्री होईल. ज्याचा शोध लावण्यासाठी आज सारीं शाक्लें धडपडत आहेत 
त्याचा शोध आमच्या वेदान्तानें पूर्वीच लावून ठेविला आहे. 


१ 


श्रुतींतीळ तत्त्वज्ञानाची उत्क्रांति. 


जीवात्मा, परमेश्वर आणि अशाच प्रकारच्या दुसर्‍या आध्यात्मिक प्रश्नांचा 
विचार वेदांत कसा केला आहे, याचें सामान्य निरीक्षण आपणांस करावयाचें 
आहे. आपण प्रथम संहितांपासूनच आरंभ करूं. मंत्र अथवा स्तोत्रें यांच्या 
"एकत्र संग्रहास संहिता असें ह्मणतात. केवळ आयीवतांतीलच नव्हे तर सर्व 
जगांतील ग्रंथांत संहिता हा ग्रंथ प्राचीनतम आहे. त्याच्याही पूर्वीचे असे 
'कांहीं बारीकसारीक लेख कोठें नसतील असें नाहीं; पण त्यांस ग्रंथ असें नांव 
देतां येणार नाहीं. ग्रंथ या नांवास पात्र असा हा जगांतील पहिलाच ग्रंथ 
होय असें ह्मणावयास हरकत नाहीं. या ग्रंथांत आयांच्या कल्पना, आकांक्षा, 
चालीरीती इत्यादि अनेक प्रकारची माहिती भरलेली आहे. 


अगदीं आरंभींच आपणांस एक विशेष गोष्ट आढळून येते. ती अशी कीं 
संहितांत बहुतेक स्तुतिमंत्र असून त्यांत देवतांची स्तुति केली आहे. या 
देवताही अनेक आहेत. यांत इंद्र, वरुण, मित्र, पर्जन्य इत्यादि अनेक 
देवतांची नांवें आढळतात. त्याचप्रमाणे निरनिराळ्या देवतांस निरनिराळ्या 
अकारचें सामर्थ्य होतें, अश्या प्रकारच्या कथा आणि कल्पनाहि त्यांत जागो- 
जाग आढळतात. एका सर्पानें पाणी अडविल्यामुळें दृष्टि होत नसून इंद्र हा 
आपल्या वज़ानें त्यास मारतो व दृष्टि करतो व पजन्यानें तुष्ट झालेले लोक 
नंतर या इंद्राची स्तुति करून हृवनीय द्रव्यांनी त्याची पूजा करतात अशा 
प्रकारच्या कल्पना या मंत्रांत आढळून येतात. इंद्राची पूजा ह्मणजे यज्ञ 
अथवा हवन हेंच होय. यज्ञांत अमि प्रदीप्त करून त्यांत एखाद्या प्राण्याच्या 
मांसाच्या आहुती इंद्राप्रीत्यथ देत असत. त्याचप्रमाणें यज्ञाच्या वेळीं आर्य 
लोक सोमपानही करीत आणि तोच सोम इंद्रालाही अर्पण करीत. साम 
“नांवाची वनस्पाति त्यावेळीं अत्यंत लोकविश्रुत होती असें दिसते; पण ती 
'वनस्पति कोणती याची माहिती आज कोणासही नाहीं. त्या वनस्पतीबद्द- 
लच्या माहितीचा मागमूसही आतां उरला नाहीं. ती वनस्पति पिळली असतां 
तींतून पांढऱ्या रंगाचा रस निघतो असें त्या वेळच्या वर्णनावरून आढळून 
येतें. या रसाचे नंतर आसव करीत असत. हें आसव मादक असे, असें त्याच्या 
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वर्णनावरून दिसून येतें. आर्य लोक हें आसव स्वतः पीत ब तें कळ 
तागणालाही अर्पण करीत. कित्येक वेळां आतिशय सोमपान केल डुद्र 
धुंद झाला होता असेंही वर्णन आढळतें. त्याचप्रमाणें आर्यलोकही कित्येक 
वेळां अतिरिक्त सोमपान कर्रात होते असेंही वर्णन आहे. एके वेळीं अतिशय 
सोमपान कडून इंग्र भलत्याच गोष्टी बरळूं लागल्याचे वर्णन केलें आहे. इंद्रा- 
सारखाच दुसरा वरुण नांवाचा एक देव आहे. तो अत्यंत शक्तिमान्‌ असून 
आपल्या भक्तांचें संरक्षण करतो व भक्तही यास सोमरसाचें अपण करतात 
असें सांगितलें आहे. त्याचप्रमाणे एका युद्धदेवतेचें व दुसऱ्या अनेक प्रका- 
रच्या देवतांची वर्णने त्यांत आढळून भेतात. 

याप्रमाणें अनेक देवदेवता व अनेक दंतकथा यांचा अंतर्भाव संहितांत 
झाला असला तरी या दुंतकथांच्या मुळाशी एक महत्त्वाची गोष्ट विशेषेकरून 
आढळते हें लक्ष्यांत ठेवण्यासारखे आहे. ती गोष्ट ही को, प्रत्येक देवतेच्या' 


बलवान्‌, सुवणांचें चिलखत २ आपल्या भक्तांबरोबर अन्नपानादि 
व्यवहार करणारा, आणि त्यांच्या शत्रूंवरोबर 


आढळतें; आणि दुसर्‍या एखाद्या मंत्रांत तो सर्वव्यापी, सर्वशक्तिमान्‌ आणि 
सवद्रशा असल्याचेंद्दी 


त चांगले येईल माझ्या ह्मणण्याचें तात्पर्य 
लक्ष्यांत चोंगळें येईठ' ण्याचे तार आपल्या 


“हा सर्वशक्तिमान्‌ व उंच स्थळीं राहणारा 
असल्याम्रमाणें आपलीं सर्व कृत्ये पाहतो. मनुष्ये 
नयेत अशी इच्छा करीत 
सहूतो आणि चालतो कोण 
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कोण जातो; अथवा एखाद्या गुहेंत छपून कोण बसतो हें देवतांस समजतें. दोन 
-मनुष्यें अगदीं एकांत-निर्मक्षिक-स्थलीं कांहीं बेत करीत असलीं तरी वरुण 
तेथें असतोच आणि त्यांचे सर्व बेतही तो ऐकतो. ही सर्व एथ्वी त्याचीच 
आहे, आणि अनंत आकाशही त्याचेच आहे. दोन्ही समुद्र त्याच्या अंतरंगां- 
“तच आहेत. आकाशाच्याहि पलीकडच्या एखाद्या रहिवाशानें त्याच्या मर्या- 
'देचें उछंघन करण्याचा यत्न केला, तथापि तेथेही तो वरुणदेवाच्या तडाक्‍्यां- 
'तून सुटणार नाहीं. वरुणराजाचे दूत आकाशांतून खालीं उतरून सर्व जगभर 
फिरत असतात आणि त्यांच्या सर्वद्रष्ट्या हजारों नेन्नांस एथ्वीच्या अत्यंत 
"लांबच्या कोंपऱ्यांतील वस्तूही दिसतात. ” 

याचप्रमाणें दुसऱ्या देवतांचींही वाटतील तितकीं उदाहरणें देतां येतील. 
र्‍या सर्व देवतांच्या वर्णनाची एकच तऱ्हा आपणांस सर्वत्र आढळून येते. 
प्रथम मर्यादित अश्या गुणांचा आरोप एखाद्या देवतेवर केला असून, नंतर 
तीच देवता अनंतस्वरूपाची असून तिच्यांत या सर्व विश्वाचा वास व ती 
-सर्वसाक्षी आणि विश्वानियामक आहे असें तिचें वर्णन केलें असल्याचें आढळतें. 
'वरुणाच्या वर्णनांत आणखीही एका कल्पनेचा उगम आढळून येतो; पण ही 
"कल्पना उगमाबाहेर विस्तार पावली नाहीं तोंच तिचा उच्छेद झाला आहे 
हेंही विशेषेकरून लक्ष्यांत ठेवण्यासारखे आहे. ही कल्पना भीतीची होय. 
आपण पातकी असून आपल्या पातकाबद्दल क्षमा करावी अश्या प्रकारची 
याचना वरुणापाशीं केल्याचे एका मंत्रांत आढळून येतें; पण पुढें असल्या 
कल्पनांचा अगदीं क्षष झाला आहे. असल्या भीतीच्या कल्पना आयानीं 
आपल्या भूमांत कधींहि रुजूं दिल्या नाहींत. त्यांविरुद्ध आर्यांचा इतका 
कटाक्ष कां होता याचा उलगडा आपणांस पुढें हळु हळु होईल. या कल्प- 
नांचा उगम त्या काळीं झाला होता; एवढेंच सध्या लक्ष्यांत ठेवलें ह्मणजे 
'पुरे. पाप आणि भीति या कल्पना एकेश्वरी पंथवाल्यांच्या आहेत ही गोष्ट 
आपणा सर्वास ठाऊकच आहे. या कल्पनांच्या वेदकालीन अस्तित्वा- 
चरून एकेश्वरी मत वेदकालीं उगम पावू पाहत होतें असें दिसतें. वेदांच्या 
'पूर्वसागांत या एकेश्वरी कल्पनांचें अस्तित्व जिकडे तिकडे आढळून येतें; पण 
र्‍या मतानें आर्यांचे समाधान झालें नाहीं व॒ या कल्पनांचा त्याग करून ते 
पुढें सरसावले. या कल्पना केवळ बालबुद्धीसच शोभणाऱ्या आहेत अशी 
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त्यांची खात्री झाल्याचें दिसतें. वेदांसंबंधानें युरोपियन लोकांनीं लिहिलेले 
लेख व टीका हीं वाचावयास घेतलीं असतां त्यांत या एकेश्वरी मताचा उल्लेख 
जागोजाग केलेला पाहून आह्या हिंदूंस लेखकाच्या वालबुद्धीबद्दल खरोखर 
हंसूं आल्यावांचून राहत नाहीं. परमेश्वराबद्दलची श्रेष्ठतम कल्पना ह्मणजे 
व्यक्तिविशिष्ट परमेश्वर ( 0081501181 (:०१) हीच होय असें ज्यांस लहा- 
नपणापासून बाळकडू मिळालेले आहे, त्यांच्या बुद्धीस पुढें सरसावण्याचा धीर 
झाला नाहीं यांत नवल नाहीं. पाप आणि भीति या कल्पना क्षुद्र आणि तत्त्व- 
वेत्त्यांस व अत्यंत प्रगल्भ विचारांच्या मनुष्यास शोभणाऱ्या नाहींत अशी. 
आमच्या आर्यतत्त्ववेत्त्यांची लवकरच खात्री होऊन त्यांनीं या कल्पनांचा एक- 
दम त्याग केला आणि याहून उच्च दर्जाच्या सिद्धांतांकडे ते वळले. हे 
सिद्धांत सिद्ध करण्याच्या कामीं त्यांनी आपल्या बुद्धीस आटोकाट ताण दिल्याचे 
दृशेत्पत्तीस येतें. “ सर्व विश्वाचे निवासस्थान ? आणि * सर्वोतर्यामी । अज्ञा 
प्रकारचीं विदेषणें त्यांनी आपल्या ईश्वरास लाविली होतीं, तथापि एकेश्वराच्या 
अस्तित्वाची कल्पना त्यांच्या बुद्धीस रुचली नाहीं ही गोष्ट मात्र खरी. अगदीं. 
सामान्य मानवीवुद्धीस मात्र ही कल्पना योग्य असून तत्त्ववे्त्याला ती शोभ-- 
णारी नाहीं असें. त्यांस वाटलें. हिंदुतत्त्ववेत्ते निःसीम घैथवान किंबहुना धीट 
होते हें कवूल केल्यावांचून गत्यंतर नाहीं. अमुक एका कल्पनेपलीकडे भरारी, 
भारावयाची नाहीं अशा प्रकारची मर्यादा त्यांनीं स्वतःस कधींच लागू करून 
घेतली नाहीं. हें यांचें असामान्य घे्य खरोखर तारीफ करण्यासारखें आहे 
यांत संशय नाहीं. त्यांच्या चुद्धीची प्रतिभा इतकी प्रखर होती. की तिच्या. 
एखाद्या किरणाच्या दर्शनाने मी मी ह्मणविणारे पाश्चात्त्य पंडित दिपून जातात. 


भद्र मोक्षमुळर यांनीं एका जागी असें हारले आहे को अत्युच्च गिरिशिख- 
राचा प्रवास निघोस्त अंत:करणानें करण्यास एकटे आर्यतत्त्ववेत्ते मात्र समर्थ 
आहेत. उत्तुंग शिखरावर श्वासोच्छास करण्याची शक्ति फक्त त्यांच्याच फुफ्फु- 


थें गेले तर त्यांची. छाती खचित फाटून जाईल. * 
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असतों याचा विचार करा. एखाद्या सामान्य चचालीरीतीविरुद्ध कांहीं कर- 
ण्याचा प्रसंग आला तर, आपलें कृत्य चांगलें असलें तरी आपल्या मनाची 
स्थिति कशी होते हें लक्ष्यांत आणा; ह्मणजे आमच्या प्राचीन तत्त्ववेत्त्यांचें 
घेय किती खंबीर होतें, याचा थोडासा अजमास तुह्यांस होईल. आपणांस 
इतर लोक काय ह्मणतीळ आणि आपली किती निंदा होईल, याबद्दल यत्कि- 
चित्‌हि काळजी न बाळगतां आणि जनरूढीच्या बागुलबुवास भीक न घालतां 
“मनःपूतं समाचरेत? असें वर्तन त्यांनीं केळे. स्वतःच्या सदसद्विवेकबुद्धीस जें 
योग्य वाटलें त्याचा त्यांनीं निर्भय अंतःकरणानें उपदेदा केला- 

वेदकालीन तत्त्ववेत्त्यांच्या विचारसरणीचे परीक्षण सुरू करण्यापूर्वी दुसऱ्या 
एकदोन गोष्टींचा आपण प्रथम विचार करूं. वेदांतील प्रत्येक देवता आरंभीं 
सामान्य पदवीची अशी कल्पिलेली असून पुढें तिचा दर्जा वाढत जाऊन ती 
अनंत शक्तिमान अशा परमेश्वराच्या दर्जास पोहोचविली असल्याचा उल्लेख 
अगोद्र केलाच आहे. वेदांतील प्रत्येक देवतेस याप्रमाणें सामान्य पदवीपासून 
अत्युच दर्जापर्यंत तिच्या भजकांनीं तिला पोहोंचाविळें असल्याचें आढळून 
येते. वेदकालीन देवतांसंबंधीं ही एक विशेष गोष्ट असून तिजसंबंधीं विचार 
करणें अवश्य आहे. इतर राष्ट्रांतील धमीचा व दंतकथांचा विचार करतां त्यांची 
स्थिति याहून भिन्न आहे असें आढळून येतें. बॅबिलोनियन दुंतकथांचा विचार 
_ करतां त्यांतही आरंभीं अनेक देवतांची कल्पना आढळून येते; पण पुढें ही 
कल्पना संपु्टंत येत येत अनेक देवतांपैकीं एकच शिल्लक राहून तिला ्स्वे- 
श्वराची पदवी प्राप्त झाल्याचें दिसतें. त्याचप्रमाणें ग्रीक देवतांचीही गोष्ट आहे. 
त्यांच्यापैकीही एकाच देवतेस अग्रेसरत्व प्राप्त होऊन ती सर्वेश्वराच्या सिंहा- 
सनावर आरूढ झाल्याचें व बाकी देवता नष्ट झाल्याचें आढळून येतें. वेदका- 
लीन देवतांची गोष्ट याहून भिन्न आहे. त्यांच्यापैकी एकही देवता नामरोष 
झाली नसून सर्वच परमशाक्तिमानाच्या पदावर आरूढ झाल्या आहित. वेद- 
कालीन देवतांबद्दलचा हा विदोष मोक्षसुळर भद्वांच्या लक्ष्यांत आला होता; 
आणि पाश्वात्त्य एकेश्वरीमताहून हें मत भिन्न आहे अशा अभिप्रायानें त्यांनीं 
या आर्यमतास [1810010151 असें विशिष्ट नांव दिलें आहि. पाश्चात्त्यांच्या 
आणि पोर्वात्त्यांच्या कल्पनांत असा फरक कशानें उत्पन्न झाला याचें कारण 
शधण्यास फार लांब जावयास नको. ज्या स्थलीं या देवतांस सर्वेश्वरत्वाचें 
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दान करण्यांत आलें आहे, त्या स्थलाच्या जवळच त्याचें कारणही देण्यांत 
आलें आहे. ज्याप्रमाणें ्रीक आणि बॅबिलोनियन देवतांपैकी शेवटीं एक-एकच 
शिल्लक उरली व तिला सर्वेश्वरत्व देण्यांत आले, त्याचप्रमाणें बौद्ध आणि जैन 
यांनींही आपल्या महात्म्यांपैकी एकाला सर्वेश्वरत्वाचे दान केलें आहे. बौद्धांचा 
गौतमबुद्ध आणि जेनांचा जिनेंद्र हे सर्वेश्वरत्वाच्या जागी असून बाकी देव- 
देवता त्यांच्या हस्तकांच्या जागीं योजिल्या आहेत. याप्रमाणें सर्व जग एकेश्वरी 
मताकडे धांव घेत असतां आर्यतत्त्वज्ञ मात्र येथेंच न थांबता पुढें सरसावले. 
सार्‍या जगाच्या रीतीस अपवाद ह्मटला ह्मणजे आर्यतत्त्वज्ञांचाच होय. पण 
असें कां झालें याचें कारणही त्यांनी दिलें आहे. तें कारण इतके पटण्याजोगें 
आहे कीं आयीवतोतील. अनेक धार्मिक विचारांची वाढ त्यामुळें झाली, एवढेंच 
नव्हे तर पुढें जगांतील सर्व धमोतदी त्यामुळें क्रांति घडून येईल यांत शंका 
नाहीं. एकं सत्‌ विप्ना बहुधा वदंति।? हेंच तें कारण. “जें कांही आहे ते 
एकच आहे, ज्ञाते त्याला अनेक नांवें देतात. ? असा त्याचा अर्थ आहे. एखाद्या 
विशिष्ट देवतेची स्तुति करतांना एखादा षि अथवा मंत्रपाठक त्या देवतेला 
सर्वेश्वरत्वाची विशेषणें लावतो, तेव्हां तोही वस्तुतः त्या एकाचीच स्तुति 
करीत असतो असें समजावें. त्या एकाला तो स्वतःच्या इच्छेप्रमाणे निराळें नांव 


देतो इतकेंच. जे कांही आहे तें एकच आहे, ज्ञाते त्याला निराळी नांवें देतात.? 


हेच तत्त्व या सर्व मंत्रांच्या मुळाशी आहे. एकाच वस्तूला अनेक नांवें दिल्याने 
त्या वस्तूच्या गुणधर्मात फरक पडत नाहीं हें उघडच आहे. “ एकं सत्‌ विप्रा 


बहुधा वदुति॥ या एकाच चरणानें एकंदर धर्मविचारांत प्रचंड क्रांति घड- 
चून आणिली आहे. हिंदुस्थानांत धर्मच्छछ असा कधीं झालाच नाहीं; आणि 


कोणाही मनुष्याला केवळ त्याच्या धममतांमुळें कोणाकडूनही उपसर्ग पोहॉचला 
नाहीं, या गोष्टीचे तुह्यांस मोठें धर्माकरितां 


दुसर्‍या देशांत भयंकर रक्तपात 
पासून अगदीं अलिप्त कसा राहिला 


पु पी देहवादी अज्ञा चार्वाक- 
पथाच्या लोकांसाहि खुद्द ब्राह्मणांच्या मंदिरांत मज्ञाव नसे: एवढेंच 
नाह्मणांच्या देवतांविरुद्ध आणि परमेश्वराविरुद्धही संभाषणे प टे 
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पूर्ण मुभा असे. परमेश्वरविषयक कल्पना ह्मणजे निवळ वुद्धित्रम आहे-थोतांड 
आहे-अशा प्रकारचा उपदेश करीत चार्वाकपेथी लोक देशभर फिरत असत. 
ब्राह्मणांनी आपल्या पोटाची खळगी भरण्याकरितां हीं खुळें उपस्थित केलीं 
आहेत, असें सांगत त्यांनीं साऱ्या देशभर खुशाल फिरावे. अशा पंथाच्या 
लोकांसही हिंदुस्थानांत कोणाकडून उपसर्ग लागला नाहीं. त्याचप्रमाणे खुद्द 
गौतम बुद्धाचीही गोष्ट आहे. तो जेथें जेथें जाई तेथें तेथें त्यानें ब्राह्मणी 
धर्मांचा उच्छेद करण्याचा यत्न केला एवढेंच नव्हे तर ब्राह्मणांस पूज्य अशा 
वस्तूंचाहि नाश करण्यास त्यानें कमी केलें नाहीं. असें असतांही बुद्ध अगदीं 
वृद्धावस्थेपर्यंत खुशाल होता हें आपणांस माहीत आहेच. त्याचप्रमाणें जैन 
उपदेदाक ब्राह्मणी देवतांचा आणि त्यांच्या परमेश्वरविषयक कल्पनांचा उपहास 
करीत साऱ्या देशभर खुज्याल फिरत. परमेश्वराचे. अस्तित्व मानणारे लोक 
खुळसट आहेत असें त्यांनीं हणावे. अशा रीतीचीं शेंकडों उदाहरणें दाखवितां 
थेतील. मुसलमानी धर्माची वावटळ हिंदुस्थानांत येऊन पोहोंचण्यापूर्वी धर्म- 
च्छल या शब्दाचा अर्थही हिंदु लोकांस ठाऊक नव्हता. धर्मच्छलाच्या गोष्टीचे 
ज्ञान त्यांस परकीयांपासून झालें. फार लांब कशाला, पण सध्याही ख्रिस्ती देवळें 
बांधण्यांत आणि ख्रिस्ती धर्माचा प्रसार करण्यांत हिंदु लोकांची किती तरी 
मदत होत आहे! धर्माच्या नांवानें हिंदुस्थानांत कधींहि रक्तपात झाला नाहीं- 
केवळ हिंदुधर्मासच ही गोष्ट लागू आहे असें नाहीं. तर आर्यावर्तोत जन्म 
पावलेल्या प्रत्येक धर्माला आणि पंथाला ही गोष्ट लागू आहे. परमतसदिष्णुता 
ःही आर्यावतीतीळ लोकांच्या रोमरोमांत खिळून गेली आहे. मग त्यांचा धर्म 
अगर पंथ कोणताही असो. बौद्धधर्माचेंच उदाहरण आपण घेऊं. कांहीं बाब- 
तींत बौद्धधर्म हा एक श्रेष्ठ धर्म आहे यांत शंका नाहीं; पण बेदान्त आणि . 
बौधद्धर्म हे एकच आहेत हें ह्मणणें अगदीं निर्थक आहे. ख्रिस्ती धर्म आणि 
मुक्तिफौज यांत जें साम्य आहे, तेंच वेदान्त आणि बौद्ध धर्म यांत आहे असें 
ह्मणावयास हरकत नाहीं. बौद्ध धमात कांहीं अत्युत्कृष्ट अशा गोष्टी आहेत; 
पण त्या ज्यांच्या हातीं पडल्या त्यांस त्यांचें रक्षण चांगल्या प्रकारें करतां 
आलें नाहीं. महात्म्यांपासून निघालेली तत्त्वरत्नें गांवळ्यांच्या हातीं पडल्या- 
सारखें झालें. मूळ कल्पना उत्कृष्ट-अगदीं अनुपमेय-होत्या; आणि त्या ज्यांच्या 
हातीं पडल्या, त्या लोकांजवळ उत्साहही पुष्कळ होता यांत शंका नाहीं. 
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तथापि त्या कल्पनांची योग्य जोपासना व्हावयास इतक्याच गोष्टी पुरेशा 
नाहींत. त्याकरितां विचार आणि बुद्धि यांचीहि जोड अवऱ्य पाहिजे. बोद्ध 
धर्माच्या कल्पनांत ' सवी भूती सदयता ? ही कल्पना फार श्रेष्ठ आहे. भूत- 
दयेची कल्पना गांवब्यांच्या हातीं गेली कीं तिची माती होते ही गोष्ट आपण 
नेहमीं लक्ष्यांत ठेवा. विद्वत्ता आणि घुद्धिमत्ता यांच्या साहाय्यानेंच अशा कल्प- 
नांचें योग्य चीज होतें. अद्या प्रकारचा हा बौद्ध धर्म हिंदुस्थानांत जन्म पावला 
आणि नंतर तो वाहेर देशीं पसरविण्यास त्या धर्माचे उपदेशक कारण झाले. 
परक्या देशांत आपल्या धर्माच्या प्रसाराकरितां जाणारे असे बोद्ध हेच पाहिठे 
उपदेशक होत. त्यावेळीं पृथ्वीवर जे कांहीं नामांकित देश होते त्यांत बोद्ध- 
धर्माचा प्रसार या बौद्ध भिक्षूंनीं अथवा उपदेशकांनीं केला; पण हें प्रसाराचे 
कार्य चाळू असतां धर्मप्रसारासाठी ह्मणून रक्ताचा एकही बिंदु जमिनीवर 
पडला नाहीं, हें लक्ष्यांत ठेवण्यासारखें आहे. चीन देशांत बौद्ध भिक्षूंचा किती 
छळ झाला हे आपणास इतिहासावरून कळतें. एकामागून एक अशा दोन- 
' तीन चिनी बादशहांनी हजारों बौद्ध भिक्षूचा वध केला. यानंतर मात्र सारें 
पारडें फिरलें आणि बौद्ध धर्मास अनुकूल दिवस आले. भिक्षूंचा छळ करणा- 
रांचें पारिपत्य करावयास खुद्द बादशहा तयार झाला; पण खुद्द बौद्ध भिक्षूनींच 
त्यास तसें करूं दिलें नाहीं. याप्रमाणें हिंदुस्थानांतील स्व धर्मांची परमतस- 
हिष्णुता आहे; आणि त्यांच्या अंगीं ती उत्पन्न होण्याचें कारण * एकं सत्‌ 
विप्ना बहुधा वदुंति। ' हा चरणच होय. हाच चरण आपणही विदेषें करून 
लक्ष्यांत ठेवावा अशी मीं सूचना केळी, त्याचेही कारण हेंच आहे. आमच्या 
आय क्षीनी इंद्र, मित्र, वरुण इत्यादि अनेक नांवांनीं ज्याला संबोधिले तें 
एकच आहे.-नांवें अनेक असलीं तरी अभिप्रेत वस्तु एकच आहे. 
वेद हे कर्थी लिहिले गेळे याचा निर्णय अद्यापि झालेला नाहीं. हा काल 
टर्ा प असावा असा अजमास आहे. हा काळ अलीकडे ओढ- 
तता वरी * “रस्थातून उपलब्ध झालेली तत्त्वकुसुमे प्राचीन 
युगांतलीं असलीं तरी त्यांचा ताजेपणा मात्र अद्यापि पहिल्यासारखाच कायंम 
आहे; इतकेंच नव्हे तर पू्वीपेक्षांहि ती आज अविक प्रफुठ्रित द्सि 
असें हणावयास नाही याव भफुक्ठित दिसत आहेत 
| हरकत नाहां. कारण त्याकाळी मनुष्यप्राणी सध्या इतका 
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संस्कृत स्थितींत नव्हता! एखाद्या श्षु्क मतभेदासाठीं प्रत्यक्ष भावाच्याही 
नरडीचा घोंट घ्यावा ही कला मनुष्यप्राणी त्यावेळीं शिकला नव्हता ! क्षुलक 
वस्तूच्या लोभानें आपल्या हजारों बांधवांचा वध करून रक्ताच्या नद्या वाह- 
विण्याचा धडा तेव्हां त्यास मिळाला नव्हता ! सुधारणेच्या नांवाखाली स्वतःच्या 
बांधवांची कत्तल करण्याचें ज्ञान त्यास त्यावेळीं नव्हतें. यामुळें वेदांतर्गत वच- 
नांची किंमत पूर्वीपेक्षा सध्याच शतपट अधिक वाटूं लागली आहे. “ एकं सत्‌ 
विप्रा बहुधा वदंति।? हे शब्द प्रथम लिहिले गेले त्या काळापेक्षा सध्याच 
त्यांचा घोष आधिक उच्च-रवानें करण्याची आव्यकता उत्पन्न झाली आहे. हिंदु,. 
बौद्ध, मुसलमानी, ख्रिस्ती इत्यादि अनेक धर्म अस्तत्वांत असले तरी त्या सवाचा 
परमात्मा एकच आहे हें नित्य लक्ष्यांत बाळगिलें पाहिजे. परका मनुष्य पर- 
धर्मांचा ह्मणून जो कोणी दुसर्‍याचा उपहास करतो, तो प्रत्यक्ष आपल्या परमे- 
श्वराचाच उपहास करतो असें ह्टलें पाहिजे. 

वेदकालीं एकेश्वरी मताचा उद्य होऊं पाहत होता हें अगोदर सांगितलेंच 
आहे. तसेंच या मतानें प्रगल्भ बुद्धीचें समाधान होऊं शकत नाहीं, हेंहि 
अगोद्र सांगितलेंच आहे. या सर्व छ्द्य जगाचें कोडें एकेश्वरी मतानें सुटत 
नाहीं, किंबहुना तसें होणें अशक्‍य आहे, ही गोष्ट आर्यतत्त्वज्ञांच्या लक्षांत 
लवकरच आली आणि ल्यांनीं त्या मताचा त्याग केला. परमेश्वर एकच असून 
तो विश्वाचा शास्ता आहे असें मानील्यानें विश्वांतील अनेक कोडीं शेवटपर्यंत 
कोडींच राहतात. परमेश्वराच्या या कल्पनेनं तीं सुटत नाहींत; मग त्यांतून 
तो परमेश्वर विश्ववाह्य आहे असें मानल्यावर तर यां पूर्वीच्या कोड्यांत 
आणखी कांहींची भरच पडते. तो परमेश्वर अत्यंत शक्तिमान्‌ आणि मनास 
उन्नति देणारा आहे असेंहि घटकाभर गृहीत धरलें तरी हें कांहीं आमच्या 
कोड्याचें उत्तर नव्हे. आमच्यापुढे सध्या अत्यंत महत्त्वाचा असा जो प्रश्न 
आहे, आणि ज्याचे महत्त्व दिवसेंदिवस वाढतच जात आहे, त्या प्रश्नाचे, 
समाधानकारक उत्तर या कल्पनेने मिळत नाहीं. विश्व कसें उत्पन्न झालें ६ 
तें कोठून उत्पन्न झालें १ त्याचें अस्तित्व कशाच्या आधारावर आहे ? असे 
आमचे प्रश्न आहेत. या प्रश्नांच्या उत्तराकरितां आर्यतत्त्ववेत्त्यांनीं विलक्षण 
खटाटोप केल्याचें वेदमंत्रांवरून दिसून येतें. या प्रश्नांची उत्तरें त्यांनीं अनेक 
ठिकाणीं अनेक प्रकारचीं दिलीं आहेत. या सर्वे मंत्रांत पुढील अर्थाचा जो 
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मंत्र आहे, त्यांत हें उत्तर जितक्या सुंद्र आणि काव्यमय भाषेनें दिलें आहे, 
तितके तें दुसर्‍या कोठें दिलेलें नाहीं. 

“ त्यावेळीं कांहीं होतें असें नाहीं अथवा नव्हतें असेंही नाहीं; त्यावेळीं 
हवा, पाणी अथवा दुसरें कांहींच नव्हतें. या सर्वोवर आवरण कशाचे होतें १ 
र्‍या सवचि आधिष्टान काय होतें त्यावेळीं मृत्यु नव्हता अथवा मृत्युविरहित 
अवस्थाही नव्हती; तसेंच दिवस नव्हता अथवा रात्रही नव्हती.” 

या उताऱ्यांतील मूळची शोभा भाषांतरांत बहुतांशी नष्ट झाली आहे. 
मूळच्या संस्कृत भाषेतील शब्दांचे नुसते ध्वनीसुद्धां कर्णमनोहर आहेत. 
* त्यावेळीं सर्वाचे आवरण करणारा परमेश्वराचा श्वास मात्र होता, पण 
त्याला हालचाल नव्हती. ” “ त्यांचें अस्तित्व केवलरूप होतें आणि त्याला 
हालचाल नव्हती ” हें वाक्य अत्यंत महत्त्वाचें आणि विशेषेकरून लक्ष्यांत 
'ठेवण्यासारखें आहे. याच वाक्‍यांतून आर्यांची विश्वोत्पत्तीची कल्पना पुढें 
'कशी निर्माण झाली आणि हें सारें विश्व ह्मणजे केवळ तरंगरूप आहे असें 
तत्त्ववेत्त्यांनीं कसें सिद्ध केले, हे॑आपणांस या वाक्यावरून कळण्याजोगें 
आहे. हा सारा स्पंदसमूह अत्यंत सूकष्मरूप धारण करतो व कांहीं काल ही 


मंत्रांत याच कालाच्या स्थितीचे 


उपपत्ति आहे. जें कांही दिसतें अथवा भासमान्‌ होतें, त्या प्रत्येकाचे अवि- 
'डान ह्य स्पंदसमूह असून याबाहेर असें कांहींच नाहीं; तसेंच तो अत्यंत 
शांत आणि स्वतंत्र आहे अशी आर्यतत्त्वज्ञांची उपपत्ति आहे. 


वित्त राती *स वाटतें; नंतर थोड्याच वेळाने 
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दिसूं लागतो; नंतर तास अर्ध्यांतासाच्या आंतच त्या ढगाचा विस्तार वांत 
वाढत इतका मोठा होतो कीं तो सर्व आकाश व्यापून टाकतो; नंतर ढगांवर 
ढग येऊं लागतात; जणुं काय ढगांच्या एका थरावर दुसर्‍या ढगांची पुटेंच 
बसत आहेत ! नंतर मुसळधार पावसास सुरवात होऊन सववत्र पाणीच 
पाणी होऊन जातें; उदासीनता नाहींशी होऊन झाडें आणि वेली आनेदानें पुन्हा 
डोलूं लागतात; आणि सर्व सृष्टीला नवजीवन प्राप्त झाल्यासारखे दिसूं लागतें. 
हीच स्थिंति प्रत्येक कल्पाचे वेळीं घडते असें वेदांनीं वर्णन केलें आहे. 
“ आरंभीं उदासीनता मात्र होती ” असें एक वेदवचन आहे; या एकाच 
वाक्यांत कल्पारंभींची स्थाति सूचित केली आहे. या एकाच वाक्यांत अनंत 
अर्थ भरून सांडत आहे. फक्त तीन चार शब्दांत इतका अर्थ भरला 
असल्याचें उदाहरण तुम्हांस दुसरें एकही सांपडावयाचें नाहीं. तीन कवींनी 
याच प्रकारच्या स्थितीचे वर्णन केल्याचे मला आठवतें. “ उजेड नव्हे, पण 
अंधार मात्र व्यक्त झाला होता ” असें मिल्टन कवीनें ह्ाटलें आहे. “अंधा- 
_ राच्या अंगांत सुई बोंचतां आली असती ” असें वर्णन महाकवि कालिदासाने 
केलें आहे. पण यांतील एकाही वर्णनांत वेदवचनांतील स्वारस्य आणि 
काव्य नाहीं. 

“ऊर्मी हें सृष्टीचे मूलकारण आहे, असें वेदांत सांगितलें आहे. आरंभी 
जें कांहीं होतें त्याचें रूपांतर ऊमीत झालें; आणि या ऊमीचें रूपांतर होऊन 
ती इच्छा या रूपानें व्यक्त झाली. सर्व उत्पत्ति इच्छेपासून झाली असून 
जें कांहीं दिसतें अथवा भासतें त्याचें अस्तत्व इच्छेमुळेंच आहे हें विरेषें- 
करून लक्ष्यांत ठेवण्यासारखे आहे. ' ऊर्मी हा वेदान्त आणि बोद्धमताचा 
मुख्य आधारस्तंभ असून पुढील सर्व इमारत याच्याच आधारावर उभी 
राहिली आहे. पुढें हें मत जर्मनींत गेलें व त्याच्याच आधारावर सुप्रसिद्ध 
जर्मन पंडित शोपेनहॉर यानें आपलें दर्शन रचिलें आहे. 

“ मनाचें आद्य स्वरूप जी इच्छा ती आतां प्रथम उत्पन्न झाली. आपल्या 
प्रज्ञाबलानें आपलें अंतःकरण शोधणाऱ्या क्रषींस, व्यक्त आणि अव्यक्त यांस 
जोडणारा दुवा सांपडला ! ” या वचनांत या तत्त्वाची ओळख आपणांस 
प्रथमच होते. हाही एक विशेष ध्यानांत ठेवण्याजोगा मंत्र आहे. ““ कदाचित्‌ 
त्याला स्वतःलाच याचें ज्ञान झालें नव्हतें ” अद्या अथाचे पद मंत्राच्या 
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दैवटीं आहे. ही भाषासुद्धां अत्यंत काव्यमय आहे; पण यांतील काव्यरसाचा 
'विचार बाजूला ठेवला तर विश्वाचें कोडें बहुतांशी उकलण्याच्या स्वरूपाला 
यावेळीं आलें होतें असें आढळून येईल. मंत्रद्रष्ट्या क्रषींची मनें यावेळीं 
'किती परिणतावस्थेस पोहोंचलीं होतीं तें येथे उघडपणें कळण्याजोगे आहे. 
'सामान्य मॅनुष्यांचें समाथांन जशा प्रकारच्या उत्तरांनीं होतें, तशा प्रकारच्या 
उत्तरांनीं या क्र्षींचें समाधान झालें नाहीं तेंच बरोबर आहे असें उघड 
दिसतें. यापूर्वी एक एक देवता घेऊन तिचें अथिष्टान सर्वत्र आहे, ती सर्व- 
व्यापी आहे असें ते ह्मणत होते; पण या एकेश्वरी कल्पनेनें त्यांच्या चित्ताचें 
. समाधान झालें नाहीं. यानंतर एखादी कल्पना घेऊन तिचा शक्‍य तितका 

विस्तार करावयाचा अशा प्रकारच्या पद्धतींचा स्वीकार त्यांनी केला. एखादी 
'विशिष्ट कल्पना प्रथम घेऊन ती सर्वोचें अधिष्ठान आहे, इतकेंच नव्हे, तर 
ती कल्पनाच स्वतः विश्वरूप झाली आहे असें ते ह्मणूं लागले. प्राण हाच 
सवोरचें अधिष्ठान असून एकंदर विश्वांत जेथें जेथें हालचाल दिसते तेथें तेथे 
आण व्यक्त झाठा आहे असें ते ह्मणूं लागळे. प्राण हा केवळ मनुष्याच्या 
शरिरांतच असतो असें नाहीं; तर त्याची व्याप्ति सूर्य आणि चंद्र यांतही 
असून एकंदर विश्वाची मूळ चालकशाक्ति प्राणच आहे असा त्यांनीं निश्चय केला. 
यावेळीं जे मंत्र. रचिठे गेळे- आहेत ते अत्यंत काव्यमय आणि चित्तास 
तह्ठीन करून सोडणारे आहेत. एखाद्या वस्तूची कल्पना इतकी सुंदर रीतीने 


जाऊन ती विश्वव्यापी झाली; तथापि या कल्पनेनेंही 
र नाहीं, आणि सत्याचा शोध पुढें चाळू झाला. 

यानंतर या इच्छेसच मुख्य पद देण्यांत येऊन तीच सर्वोचें अधिष्ठान आहे, 
तिच्यांतच सर्व विश्व राहतें, तिजमुळेंच हे जीवात्मे उत्पन्न झाले, तीच सर्व 
शक्ति देणारी आहे, तिचेंच पूजन सवे देवता करतात, जीवित णि 

या तिच्याच छाया आहेत, तिचेंच स्तोत्र हिमधवल शिखरे य 
असतात आणि समुद्र आपल्या सकल जलाशयानें तिचाच जयजयकार व 
अशा प्रकारचें तिचें वर्णन केलें आहे; पण या कल्पनेनेंही आर्यक्तषी पिसे 
चान झालें नाहीं, हें अगोदर सांगितलेंच आहे. 820. 
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आतां या कोड्याचें समाधानकारक उत्तर कोठून मिळणार? आर्यतत्त्ववे- 
त्त्यांचे येथवरचे सर्व प्रयत्न बाह्यवर्ती होते. या विश्वांतील वस्तुसमूहापैकीं 
'एखाद्याकडून तरी समाधानकारक उत्तर मिळेल अश्शी अपेक्षा त्यांस होती. 
सूर्य, चंद्र, आणि तारे यांजपासून तों विश्वांतील. क्षुल्लक पदार्थापर्यंत सवोची 
ऱचांचणी त्यांनीं घेतली; पण या सर्वानी एकच उत्तर दिलें. “आमचा नियंता 
आमच्या बाहेर कोठें तरी आहे, ” हेंच त्यांचें उत्तर. याहून अधिक समाधान- 
कारक असें उत्तर त्यांस मिळालें नाही. हे विश्व करणारा कोणी तरी आहे 
असें मानलें तर एखाद्या कारागिराची कल्पना मनांत येते. एखाद्या कारागिरानें 
"एखाद्या इमारतीचा नकाशा प्रथम चित्तांत तयार करावा आणि नंतर ल्या 
चित्राबरहुकूम इमारत रचावी तशीच ही विश्वरचना झाली आहे काय: बाह्य- 
जगांत कितीहि भटकलें तरी वंरील प्रश्नास “होय? असेंच उत्तर येते; पण हे 
उत्तर तर्कशास्षाच्या कसोटीस उतरणारें नाहीं. या उत्तराने फार तर बाल- 
बुद्धीचे समाधान होईल. तथापि बाह्यवस्तुद्वारा परमेश्वराबद्दल जें कांहीं ज्ञान 
आपणांस होतें, तें इतकेच कीं तो एक चतुर कारागीर असला पाहिजे; पण या 
ज्ञानानें विश्वाचें कोडें सुटलें असें ह्मणतां येत नाहीं. परमेश्वराने जर हें जग 
अनेक वस्तूंतून निर्माण केलें असें ह्टलें, तर त्या वस्तूंस परमेश्वरापूर्वीच 
अस्तित्व होतें असें ह्मणणें भाग आहे. जग उत्पन्न करण्यास परमेश्वरास सुद्धां 
कांहीं वस्तूंची अपेक्षा लागावी हें त्याच्या सामर्थ्यास मोठें उणीव आणणारे आहे. 
सर्यसत्ताधारी आणि विश्व-उत्पन्नकर्ता असें ज्यास ह्मणावयाचें त्याची शक्ति 
याप्रमाणें कांहीं वस्तूंनी नियमित होते असें ह्मणणें ह्मणजे परमेश्वरावर भल- 
त्याच दूषणाचा आरोप करण्यासारखे आहे. एकेश्वरी मतांतील भयंकर दोष हाच 
आहे. आपणांस एखादें घर बांधावयाचें असलें तर तें बांधण्यास लागण्यापूर्वी 
त्यास लागणाऱ्या सर्व वस्तूंची जुळवाजुळव आपण प्रथम करतों. प्रथम वस्तु 
आणि नंतर कारागीर ही परंपरा आपल्या सामान्य अनुभवांतील आहे. परसे- 
श्वरानें विश्व रचिले, या कल्पनेचा सरळ अर्थ असा होईल कीं, त्यावेळीं सिद्ध अस- 
लेल्या वस्तूंतून जितकें कांहीं करतां येण्यासारखें होतें तितकें त्यानें केलें; ह्मणजे 
त्याचें सामर्थ्य वस्तूने बद्ध झालें असें होत नाहीं काय? एकसत्ताधारी परमे- 
श्वराची कल्पना ह्मणजे वस्तूंच्या शक्तीने ज्याची शक्ति . बद्ध आहे-जोा स्वतः 
स्वतंत्र नाही-असा विश्वाचा कारागीर. वेदकालीन क्षींनींही इतकाच शोध 
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प्रथम लावला होता. ते सामान्य बुद्धीचे पुरुष असते तर ते कदाचित्‌ येथेंच 
थांबले असते. सामान्य बुद्धीचे पुरुष विचार करतां करतां थकून याच मुक्ता- 
मावर विश्रांति घेत असल्याचें आपणांस नेहमीं आढळून येतें. आजपर्यंत इतर 
देशांत असाच प्रकार घडून आला असल्याचें आढळून येतें. इतर देद्यांतीळ 
बुद्धिमान्‌ पुरुषांनी हा मुक्काम उल्लंघून पुढें जाण्याचा यत्न केला. या मुक्कामा- 
वरच स्वस्थ बसून राहण्याचें त्यांच्या तरलबुद्धीस रुचलें नाही; पण त्यांच्या 
भोवतालचा सामान्य लोकसमूह अजाण असल्यामुळें, त्यानें या पंडितांचा हि- 
रमोड करून त्यांस पुढें जाऊं दिलें नाही; आणि यामुळें ते देश, धर्मज्ञानाच्या 
बाबतींत फारच मागसले; पण जगाच्या सुदैवानें आर्यक्रषिवर्ग असल्या प्रका- 
रच्या अडथळ्यांस भीक घालण्याइतका कमकुवत नव्हता. या विश्वाच्या 
कोड्याचा समाधानकारक उलगडा करण्याचा निश्चय त्यांनी केला होता. बाह्य- 
सृष्टीचा विचार कितीही केला तरी या कोड्याचा उलगडा होणें नाहीं असा 
त्यांच्या बुद्धीचा निश्चय झाल्याबरोबर ते तेथेंच न थांवतां अंत:सृष्ठीकडे वळले. 
आपणांस जगाचें जें कांहीं ज्ञान होतें, तें आपल्या चक्षुरादि वाह्येंद्रियांनी होत 
'नाहीं, ही गोष्ट अंत:सृष्टीच्या अभ्यासावरोवर प्रथम त्यांच्या ध्यानीं आली. इंद्रिय- 
द्वारा भासमान्‌ होणाऱ्या सृष्टीच्या अभ्यासाने धर्मज्ञान आपणांस होणार नाहीं 
अशी त्यांची खात्री झाली. धर्मज्ञान प्राप्त होण्यास उणीव कह्ञाची आहे याचा 
-विचार ते करूं लागले. ही उणीव अंतर्बाह्य अशा दोन प्रकारची आहे, ही गोष्ट 
यांच्या लक्ष्यांत आली. “ इंद्रियद्वारा प्राप्त होणाऱ्या संज्ञांच्या योगानें धर्मज्ञान 
तुह्यांस होणार नाहीं. नुसते यज्ञयाग करून प्राप्त होणारें ज्ञान केवळ जडविष- 
यांचे ज्ञान आहे. जडविषयांच्या ज्ञानानें या विश्वाचे कारण सांपडणार नाहीं. 


जडविषयांपलीकडे असलेल्या पुरुषाची भेट मीं घेतली आहे.” असें एक क्रषि- 
-वचन आहे. 


अध्यात्मज्ञानाची वाढ जसजशी होत गेली, 
एका गोष्टींची वाढ झाली आहे; पण 
करणार आहें; कारण त्या गोष्टीचा आपल्या प्रस्तुत 


आहे. एकीकडे धर्मकल्पनांची वाढ गणितभ्रेढीनें होत असतां त्याच वेळी 
इसऱ्या बाजूस यज्ञयागादि वाह्यविधींची वाढ भूमितिश्रेढीनें होत होती. कांही 


खंर.) श्रुतींतीळ तत्त्वज्ञानाची उत्क्रांत. ३३ 


आर्यक्रषि अंतःसृष्टीच्या शोधांत गुंतून धर्माची, वाढ करीत असतां दुसऱया 
बाजूनें बाह्य विधींचे भलें मोठें रान माजत चाललें होतें. हें रान शेवटीं इतकें 
वाढलें कीं त्यांतील हवा कोंडून हिंदु लोकांच्या जीवितासहि धोका येण्याजोगी 
परिस्थिति उत्पन्न होण्याच्या मार्गास लागली. हे बाह्य विधी आम्हां हिंदु 
लोकांच्या हाडींमासीं इतके खिळून गेळे आहेत कीं, त्यांजमुळें आम्हांभोवतीं 
कांहीं बंधने उपजतच बांधलीं जाऊन आम्ही जन्मापासून गुलाम बनतों; पण 
असें असलें तरी या विधीस फांटा देण्यासाठीं कंबर बांधून सज्ज झालेला असाही 
एक पक्ष आरंभापासूनच दृष्टीस पडतो. अमक्या वेळींच आणि अमक्या प्रका- 
रॅच जेवावे, अमक्याच प्रकारचा पोषाक करावा अथवा अमक्याच प्रकारें ईश्वर- 
पूजन करावें इत्यादि वाह्य विधींच्या योगानें केवळ जडपदार्थाबद्दलची आवड 
मात्र दिसून येते. इंद्रियतृप्ति हाच ज्यांना मोक्ष वाटतो त्यांना हे बाह्य विधी 
पुरेसे वाटतात. इंद्रियें सोडून पलीकडील प्रदेशांत भराऱ्या मारण्याची ज्यांस 
इच्छा आहे त्यांना हे बाह्य विधी हंंखलांसारखे वाटतात. बाह्य विधींची आवड ही 
इंद्रियसुखाच्या आवडीची द्योतक आहे, हाच आक्षेप बाह्य विधींविरुद्ध प्रथम पुढें 
करण्यांत आल्याचे आढळून येतें. वास्तविक विचार केला तर आम्हां मनुष्यांची 
उडी इंद्रियजन्य सुखापलीकडे फारद्यी कधीं जातच नाहीं. आमच्या संस्कृतीच्या 
आड येणारा हा मोठाच दोष आपणां मनुष्यांत आहे. धर्मज्ञानाची किंमत 
जोखण्याचा आपला कांटासुद्धां इंद्रियें हाच आहे. धर्म, ईश्वर आणि तत्त्वज्ञान 
यांजबद्दळ कित्येक दिवस गोष्टी ऐकाव्या आणि शेवटीं म्हणावें “काय हो, हें 
शिकल्यापासून मळा अधिक पैसे मिळूं लागतील काय ६ माझ्या सुखाची वृद्धि 
होईल काय £ माझा अमुक रोग जाईल काय १६” असे कित्येक लोक तुमच्या पाह- 
ण्यांत नेहमीं येत असतील. ज्या मजुष्याला इंद्रियजन्य सुखाच्या पलीकडे दुसरी 
कल्पनाही कधीं उद्भवली नाहीं त्याला असें वाटावें हें रास्तच आहे. मनु- 
घ्याच्या ठिकाणीं सामान्यपणे आढळून येणाऱ्या या लालसेवरून आमच्या 
क्रषींनीं एक नवा सिद्धांत शोधून काढिला आहे. इंद्रियजन्य सुखाची तृप्ति हेंच 
आमच्या अज्ञानाचे कारण आहे असा त्यांचा सिद्धांत आहे. सत्य आणि 
आम्ही यांची भेट न होण्यास हाच पडदा मध्यें आड. पडला आहे. बाह्य 
विधींची आवड आणि तदूद्वारा इंद्रियांची तृप्ति यांसुळें सत्याच्या आड एक 


यडदा उत्पन्न होऊन तें आम्हांस दिसेनासें होतें. या सिद्धांताची स्थापना, हे. 
स्वा, वि. खं. ३-३ 
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धर्मविजयाचें एक नवेंच तोरण बांधलें गेलें. आमच्या धर्मवीरांनीं ही एक 
मोठ्याच माऱ्याची जागा सर केली असें म्हणावयाला हरकत नाहीं. ही जागा 
त्यांनी कशी सर केली आणि या ठिकाणावरून पुढें चाल करून मायेचे नवें 
राज्य त्यांनी कसं उभारिलें, हा इतिहास अत्यंत ज्ञानप्रद आहे. माया आणि 
तिच्या स्वरूपाची उपपत्ति हा वेदान्तदुर्गातील मुख्य बुरूज होय. सत्य तुमच्या- 
पाशींच आहे-किंबहुना तुम्हीच सत्यस्वरूप आहां-पण मायेच्या पडद्यामुळें 
सत्यावर आवरण पडलें होतें. हा वेदांताचा अंतिम सिद्धांतही याच वेळेनंतर 
सिद्ध होण्याच्या मार्गास लागला. 

या काळानंतर आमच्या प्राचीन आयाचिं मन या नव्या उपपत्तीच्या 
शोधांत' गुंतले. बाह्य जगांत भटकून, आणि बाह्य विधींच्या मागें लागून 
आपल्या प्रश्नास समाधानकारक उत्तर मिळणें शक्‍य नाहीं, ही गोष्ट त्यांस 
पूर्णपणे कळून चुकली. वाह्यसृष्टींत भटकण्यांत युगानुयुगे खर्च केलीं तरी 
त्याचा उपयोग यत्किचितहि होणार नाहीं अश्ली त्यांची खात्री झाली. अक्षी 
खात्री झाल्यामुळें ते अर्थातच निराळ्या दिशेनें शोध करूं लागले. अंत:सृष्टींचा 
अभ्यास करीत असतां त्यांस असं समजलें कीं इंद्रियजन्य सुखाची लालसा 
ही सत्याला आवरणरूप होऊन बसते; आणि यामुळें आम्हांस सत्यदद्दीन होत 
नाहीं. यज्ञयाग अथवा बाह्योपचारयुक्त पूजाविधि हे आवरण दूर करण्याचे 
मार्ग नव्हत अशीही त्यांची खात्री झाली. स्वतःच्या मन:शक्तीचा अभ्यास 
करून तिचें पृथक्रण करण्याचा व त्याच्या द्वारें स्वतःपाशींच सत्य शोधण्याचा 
अभ्यास त्यांनीं केला. वेदान्ततत्त्वज्ञानाच्या उदयाचा काळ हाच होय. अंतः- 
स्ष्टीचा अभ्यास हेच वेदान्ताचें प्रमुख अंग आहे. यानंतर हा शोध केवळ 
अंत:सृ्टिद्वारा चाळू असल्याचें आपणांस आढळून येतें. एखाद्या विरिर धर्म- 


मार्गीत अथवा मतांत सत्य गुरफटून राहिलेलें नसून त्याचा शोध तुह्मांस 
तुमच्या अंतरंगांतच लागेल असें ते आरंभापासूनच ह्यणूं लागले. बाह्मसष्टी- 
तील कोणत्याहि चमत्काराहून अत्यंत मोठा चमत्कार ह्मणजे तुमचा आत्माच 
होय. सव ज्ञानाचें आदिभांडार तुमचा आत्माच आहे. जगांत सत्‌ ह्मणून 
ज॑ कांहीं आहे, ज्यावर सर्व विश्वाचें अस्तित्व अवलंबून आहे, तें तुह्यांपाशींच 
आहे. त्याचा शोध तुह्यांस तुमच्या स्वतःच्या जवळच लागेल असें आर्य- 
तत्त्ववेत्ते सांगूं लागले. यांत जिचा शोध लागणार नाही, ती वस्तु त्रेलोक्यां- 


खंड. ] श्रुतींतीळ तत्त्वज्ञानाची उत्क्रांति, ३५ 


तहि कोठें नाहीं असें तुह्मी निश्चयाने समजा. अंतःस्ृष्टीचा अभ्यास वाढत 
चालला तसतशा या गोष्टी त्यांच्या लक्ष्यांत येऊं लागल्या. बाह्यसृष्टि ही 
अंतःसृष्टीचें अस्पष्ट असें परावर्तन आहे, ही गोष्ट त्यांनीं यापुढें सिद्ध केली 

विश्वबाह्य परमेश्वराच्या कल्पनेपासून आरंभ करून तो ईश्वर स्वतःच्या अंत- 
गत भांडारांतच आहे, येथपर्यंतचा शोध त्यांनीं क्रमाक्रमाने लाविला. सृष्टीच्या 
बाहेर राहणाऱ्या परमेश्वरास त्यांनी स्वतःच्या हृदयांतच राहावयास जागा 
दिली ! या ठिकाणीं सर्व आत्म्यांचा परमात्मा आणि आमच्यांतील सत्यस्वरूप 
असा तोच आहे हें त्यांनीं सिद्ध केलें. 

आयांच्या वेदान्ततत्त्वज्ञानाचे निरनिराळे भाग यथोचित रीतीनें लक्ष्यांत 

आणावयाचे असले तर त्याकरितां आरंभापासून सर्व सिद्धांतांचा मनःपूर्वक 

अभ्यासच केला पाहिजे. तें केवळ पुस्तकी ज्ञान नव्हे, ही गोष्ट प्रथम लक्ष्यांत 
बाळगली पाहिजे. वेदान्त म्हणजे एखाद्या विशिष्ट तत्त्वज्ञानपंथाचें पुस्तक 
असा अर्थ नाहीं. पाश्चात्य पंडित क्‍्यांट अथवा हेगेल यांनीं जशीं स्वतःची 
मतें प्रतिपादून आपल्या तत्त्वज्ञानाचे ग्रंथ तयार केले, तशी वेदान्ततत्त्वज्ञानाची 
गोष्ट नाहीं हें आरंभीच ध्यानांत ठेवलें पाहिजे. निरनिराळ्या काळीं अनेकांनी 
अनेक ग्रंथ लिहून वेदान्ततत्त्वज्ञानास सांप्रतचें स्वरूप आणिलें आहे. किल्लेक 
वेळां एखाद्या ग्रंथांत पांचपत्नास निरनिराळ्या गोष्टी एकत्र केल्या असल्याचे 
तुम्हांस आढळेल. त्यांत कांद्दीं विशेष प्रकारचा व्यवस्थितपणा असल्याचें दिस- 
णार नाहीं. यधच्छेनें उद्भवणाऱ्या विचारांचे त॑एक टाचण असल्यासारख 
दिसेल. कित्येकवेळां अनेक प्रकारच्या गेरलागू अशा विचारांच्या गर्दीत एखादें 
बिनमोल तत्त्वरत्त आढळून येईल. उपनिषद्‌ ग्रंथांचा अभ्यास करीत असतां 
एक गोष्ट मात्र विशेषेकरून आपल्या लक्ष्यांत आल्यावांचून राहणार नाहीं 

ती ही कीं, उपनिषदांतील सर्व कल्पना एकामागून एक वाढत्या दजाच्या. 
आहेत. आरयंतत्त्वज्ञांच्या मानसिक वाढीचा उपनिषदें हा एक नकाशाच आहे. 
मानसिक अवस्था ज्या क्रमानें बदलत गेल्या, त्याच क्रमानें त्या नमूद केल्या 
गेल्या आहेत. आरंभीं अगदीं असंशोधित कल्पना आढळून येतात. यानंतर 
त्या चाळल्या जाऊन त्यांचें जसजसें संशोधन होत गेलें, तसतद्या एकाहून एक 
वरचढ अशा कल्पनांची मालिका आढळून येते. आणि सर्वाच्या शेवटीं वेदान्त- 
तत्त्वरत्नें सांपडतात. येथेंच या सर्व तत्त्वज्ञानपरंपरेला वेदान्त अशी शात्लीय 
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पारिभाषिक संज्ञा प्राप्त होते. प्रथम देवदेवतांच्या शोधास आरंभ होतो आणि 
हा शोध वाढत वाढत सर्व विश्वाच्या मुळाशीं जातो. “ सर्वत्र जें कांद्दी भरलें 
आहे तें वास्तविक एकरूपच आहे आणि जें जाणळें असतां सर्व कांहीं जाणले 
जातें ” हा वेदान्तांतील शेवटचा सिद्धांत होय. ' यज्ज्ञात्या नेह भूयोन्यशज्ञा- 
तब्यमवरशिष्यते । 


रामायण. 


--->2*््ा 


फार जुनीं अशी दोन वीररसप्रधान काव्यें संस्कृत भाषेंत आहेत. संस्कृतांत 
दुसरॉहि वीररसप्रधान काव्यें शेकडो आहेत; पण हीं दोन विदोष महत्त्वाची 
आहेत. संस्कृत भाषा प्रचारांतून गेल्यास आज दोन हजारांवर वर्षे लोटून 
गेलीं आहेत; .पण पुष्कळ संस्कृत साहित्य आजतागाईत राहिलें आहे. रामा- 
यण आणि महाभारत या दोन सुप्रसिद्ध काव्यांबद्दल थोडीशी माहिती आज 
आपणांस मला सांगावयाची आहे. आर्याच्या चालीरीती, राहणी, त्यांची 
संस्कृति आणि त्या वेळची लोकस्थिति यांजबद्दळ पुष्कळ माहिती या काव्यां- 
वरून होण्यासारखी आहे. या दोन काव्यांपैकी रामायण हें अधिक जुने- 
सर्वांत जुनें-काव्य आहे. यांत श्रीरामचरिताचें वर्णन आहे. यापूर्वीची अशीही 
कांहीं काव्यें संस्कृतांत आहेत. खुद्द वेद हेच एक प्रकारच्या विदोष छंदांत 
रचिले आहेत; पण रामायण हेंच सर्वत्र आद्यकाव्य ह्मणून समजलें जातें. 

वाल्मिकि या नांवाचा क्रषि या काव्याचा कर्ता आहे. यानंतरही दुसरीं 
कित्येक काव्यें य़ा जुन्या कवीच्या नांवावर दडपलीं गेलीं; आणि पुढें पुढें तर 
ज्यांच्याशी त्याचा यत्किचितही संबंध नव्हता, अशा कवितांचें कर्तृत्व याच्या 
गळीं बांधण्याची सामान्य रुढीच पडली. या कवीचा नव्हे असा कांहीं प्रक्षिप्त 
भागही या काव्यांत असेल; पण तसें असलें तरी त्याच्या सुंदर रचनेत कांहीं 
उणीव आलेली नसून त्याच्या योग्यतेचें असें दुसरें एकही काव्य जगांतील 
भाषांत नाहीं. 9 

आयीवतीत एक तरुण पुरुष पूर्वकाळीं होऊन गेला. लोकमान्य असें कुटंब 
'पोषणाचें असें एकही साधन त्याला उपलब्ध नव्हतें. शरिरानें तो धद्चकद्या 
आणि चपळ असल्यामुळें शेवटी तो वाटमार्‍याचा धंदा करूं लागला. एकटा- 
'दुकटा वाटसरू गांठून त्याला छबाडावें आणि या कर्मावर प्राप्त होणार्‍या पैशाने 
स्वतःची मातापितरें, क्ली आणि मुलें यांचें पोषण करावें असा त्याचा जीवनक्रम 
सुरू झांला. कित्येक वर्षेपर्यंत त्याचा हा धंदा अबाधित चालला असतां एके 
दिवशीं नारदमुनींची व त्याची रस्त्यांत गांठ पडली. आपल्या नेहमींच्या पद्धती- 
प्रमाणें त्यानें मुनींवरही हृया केला व त्यांजजवळील चीजवस्त तो मागू लागला, 
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तेव्हां नारदसुनि ह्मणाले, “ अरे, कोणाहि मनुष्यास लुटणें अथवा त्यांचा जीव 
घेणें हें महत्पाप आहे; तूं हें पापकर्म कां करतोस १” लटारू ह्मणाला, “माझ्या 
बायकापोरांचें पोषण करावयाला पैसा नको काय? तो मी याच रीतीनें मिळ- 
वीत असतों. ” मुनींनी विचारलें, “ अश्या रीतीनें मिळविलेल्या पेश्ाचा उप- 
भोग तीं घेतात; पण त्यापासून प्राप्त होणाऱ्या पापाचा वांटाही तीं घेतील 
काय १” वाटमाऱ्याने उत्तर दिलें, “ होय. तीं अवश्य घेतील, अशी माझी 
खात्री आहे. ” मुनि म्हणाले, “ तर मग या झाडाशीं मला बांधून ठेवून तूं 
घरीं जा आणि आपल्या माणसांस याबद्दल विचारून ये. तुझ्या पापांतही तीं 
वांटेकरी होतील कीं नाहीं याची चोकशी कर. ” मुनींनी सांगितल्याप्रमाणे तो 
वाटमार्‍्या आपल्या घरीं गेला व प्रथम आपल्या बापाला भेटून म्हणाला, 
“ बाबा, मी कुडुंबपोषण कोणत्या धंद्यावर करतों हें तुम्हाला ठाऊक आहे. 
काय १” बाप म्हणाला, “ नाहीं. ती चौकशी मला कश्याला हवी १ लुटारू 
म्हणाला, “ मी वाटमार्‍याचा धंदा करतों. रस्त्यांतील एकट्यादुकट्या वाटसः 
रास मी लुबाडून पैसा मिळवितो.” बाप म्हणाला, “काय १ तूं असलें भयंकरं 
कर्म करतोस £ मांगा, चळ चालता हो येथून. ? लुटारू आपल्या आईकडे 
जाऊन तिला म्हणाला, “ आई, तुम्हा सवाचा चरितार्थ मी कसा चाल- 
वितों हें तुळा ठाऊक आहे का ९” आईनें नकारार्थी उत्तर देतांच चोर म्हणाला, 
“वाटसरांस लुटून आणि त्यांचा जीव घेऊन मी कुटुंबपोषण करतो. ? आई 
- म्हणाली, “ काय भयंकर कर्म हें ! ” छटारूनें विचारलें, « आई, 

पापाची वांटेकरीण तूं होशील का १” आईने उत्तर दिलें, “ मी तुझ्या पापाचा 
वाटा कां घ्यावा ९ वाईट काम करायला 


प रायला तुला मीं सांगितलें नाही; अथवा मीं 
स्वतःही केलें नाहीं. ? हें उत्तर ऐकून घेऊन तो आपल्या बायकोकडे जाऊन 


म्हणाला, “ तुम्हां सर्वोच्या पोटाला घालण्याकरिता लागणारा पैस ठ 
मिळवितो याची तुला माहिती आहे १” तिनेंही नकारार्थी ल जब्या 
तो म्हणाला, “मी वाटमाऱ्याचा धंदा करतों. आज कित्येक वर्षे मी न चक 
छटीत असतों. तुम्ही जें अन्न खातां तें मीं अशाच रीतीनें आजपर्यत मिळ- 
वीत आलों आहें. आतां मला सांग बरें, या माझ्या पापाचाही वांटा तूं घेशील 
कीं नाहीं १” ल्ली म्हणाली, “ कधींच नाहीं. तुम्ही यजमान आहां भल्याबुर्‍्यो, 
माझा सांभाळ करणें तुमचें कामच आहे.” ही 


माझ्याया 
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हॉ उत्तरे ऐकून त्या बिचाऱ्या लटारूचे डोळे खाडकन उघडले. ज्यांच्यासाठी 
आपण वाटमार्‍याचें पापकर्म केलें तीं आपलीं सोयरींधायरीं, खुद्द आई- 
बापही-आपल्या पापांत वांटेकरी होत नाहींत हें पाहून त्याला दुनियेची रीत 
पूर्णपणें कळून चुकली. ज्या ठिकाणीं नारदमुर्नास त्यानें बांधून ठेविलें होतं, तेथ 
तो परत आला आणि मुनींस मुक्त करून त्यानें त्यांजपुढें साष्टांग दंडवत घातलें; 
आणि घरीं घडलेली सर्व हकीगत त्यांस सांगून तो म्हणाला, “मुनिमहाराज, 
आतां या संसाराच्या तापत्रयांतून माझी सुटका करा. मी आतां यापुढें काय 
करावें याचा मला उपदेश करा. मुनि म्हणाले, “ आतां हा वाटमार्‍्याचा 
धंदा सोड. तुझ्या कुटुंबांतील मनुष्यांचें प्रम तुजवर कितपत आहे हें आतां 
तुला कळून चुकलें आहे. “ जन हं सुखाचे दिल्याघेतल्याचे । बा अंतका- 
ळींचे नाहीं कोणी ॥ ” हें लक्ष्यांत ठेव. जोवर आपणाजवळ थोडीफार संपत्ति 
असते, तोंवर प्रेम प्रेम म्हणून अनेक लोक आपल्याभोवती गोळा होतात; पण 
आपली थेली रिकामी झाल्याबरोबर आपल्याजवळ माशी सुद्धां उभी रहाव- 
याची नाहीं. यासाठीं असल्या पिझुनांची संगाते सोडून दे; आणि जो तुझ्या- 
बरोबर सर्वत्र आणि सर्वकाळ असतो आणि तुझ्या बऱ्यावाईट वेळींही तुला 
मोकलित नाहीं, त्याची संगत धर. त्याच्याबद्दलचें प्रेम हेंच खरोखर प्रेम या 
नांवास पात्र आहे. तें प्रेम मात्र तुला अधोगतीस जाऊं देणार नाहीं. जगांत 
तेंच प्रेम मात्र निरपेक्ष आहे. त्या प्रेमांत स्वार्थाचा लवलेशही नाही. ” 

असा उपदेश करून नारदमुनींनीं त्याला राममंत्राचा उपदेश केला. तो 
लटारूही त्या दिवसापासून आपला धंदा सोडून देऊन अरण्यांत निघून गेला. 
तेथें एकांतस्थलीं तो चिंतन आणि जप करूं लागला. शेवटीं त्याची वृत्ति 
इतकी तन्मय झाली कीं तो देहभान विसरला. अशा स्थितींत तो असतां 
मंग्यांनीं त्याच्या शरिरावर वारूळ बांधलें, तरी त्याच्या चित्ताची एकाप्रता 
बालाम्रही ढळली नाहीं. पुढें कांहीं दिवस लोटल्यानंतर देववाणी झाली कीं 
“ अहो सिद्ध, उठा. ” या ध्वनीनें तो एकदम जागा झाला आणि म्हणाला, 
“सिद्ध £ छे छे, मी सिद्ध कशाचा £ मी तर वाटमार्‍या आहें. “ पुन्हा वाणी 
झाली, “ तूं वाटमाऱ्या नाहींस. तूं जीवन्मुक्त सिद्ध पुरुष आहेस. सुंग्यांनीं 
तुझ्या देहाभॉवती वारूळ बांधलें तरीसुद्धा तुझी दृत्ति ईशर्चितनांतून भ्रष्ट 
झाली नाहीं. या तुझ्या तपाच्या योगानें तुझें मागील पाप भस्म झालें आहे. 
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पूर्वीचा वाटमार्‍या नष्ट होऊन त्या जागीं आतां वारुळांतून-वल्मीकांतून-एक 
नवा सिद्ध जन्मास आला आहे; याकरितां यापुढें तूं वाल्मिके या नांवानें 
असिद्धीस येशील. ” अशा रीतीनें वाटमाऱ्याचा षि झाला. 

या क्तषीला कवित्व प्रांत झाल्याची हकीगतहि फार मनोरंजक आहे. एके 
दिवशीं हे क्रषि स्नानाकरितां गंगानदीवर जात असतां वाटेंत क्रीडा करीत 
असलेलें क्रोंच पक्ष्याचें एक जोडपं त्यांच्या नजरेस पडलें. तें जोडपे क्रीडा 
करीत व एकमेकांचें चुंबन घेत होतें. त्या जोडप्याकडे पाहून करषिवर्यास फार 
आनंद झाला. इतक्यांत एक बाण सूँसूं करीत आला व नराच्या हृदयांत शिरून 
त्याने त्याचा प्राण घेतला. नर मरून खालीं पडल्याबरोबर मादी त्याच्या शरिरा- 
भोवतीं गरगर फिरून दु:ःखित होत्साती तारस्वरानें आक्रंदून करूं लागली. हा 
देखावा पाहून क्रुषींचे मदु अंत:करण एकदम पाझरलें. त्यांनीं बाजूला वळून 
पाहिलें तों एक निषाद त्यांच्या नजरेस पडला. त्याला पाहतांक्षणींच ते एकदम 
बोळूं लागले,“मा निषाद प्रतिष्ठा त्वमगमः झ्याश्वती: समा: | यत्कोंचमिथुनादे- 
क॒मवधी: काममोहितम्‌ । भाषण संपल्यावर त्रषि आपल्याच मनाशीं त्याबद्दल 
विचार करू लागले; “अशा प्रकारचें भाषण मां पूर्वी कधींही केलेलें नसतां आजच 
अस कसं झाल माझ्या भाषेंत ही विशिष्ट रचना कोठून आली १” अशा प्रकारचे 
व त्यांच्या चित्तांत सुरू आहेत तोंच ती पूर्वीची वाणी पल डी बोलूं लागली. 

ऊं नको. तुला कवित्व प्राप्त झालें आहे. तूं बोललास ती छंदोबद्ध कविता 
आहे. आतां श्रीरामचरिताचें कविताबद्ध वर्णन कर. तें सार्‍या जगाला उप- 
कारक होईल. ” संस्कृत भाषेंत कविता प्रथम निर्माण झाल्याची हकीगत अशी 


रामायण कथा आतां थोडक्यांत सांगतो. 
1.) १ 
पू्वकालीं अयोध्या नांवाची एक नगरी 
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आप्तीसाठीं अनेक उपाय केले. पुढें त्याला चार पुत्र झाले. त्यांत राम हा सर्वात 
चडील होता. पूर्वपद्धतीप्रमाणें राजानें आपल्या चारी पुत्रांस सर्व प्रकारच्या 
विद्यंत व कलांत तरवेज केलें. आपल्या पाठीमागें राज्याबद्दल आपल्या पुत्रांत 
तंटेभांडणें उपस्थित होऊं नयेत म्हणून राजे लोक आपल्यां देखतच वडील- 
पुत्रास राज्याभिषेक करीत असत. हा अभिषेक झाल्यानंतर त्या पुत्रास युव- 
राज म्हणजे तरुण राजा अशी पदवी प्राप्त होई. या चचालीप्रमाणें दरारथ 
राजानें आपल्या वडील पुत्रास योवराज्य देण्याची तयारी केली. 

त्याचवेळी आयीवतांत जनक नांवाचा दुसरा एक राजा होता. त्याला 
सीता या नांवाची एक अत्यंत लावण्यवती कन्या होती. सीतेची उत्पत्ति एथ्वी- 
पासून झाली होती. जमीन नांगरते वेळीं जो तास पडतो त्याला जुन्या संस्कृत 
भाषेंत सीता असें नांव आहे. उत्पत्तीचे नानाप्रकार जुन्या दंतकथांतून वर्णि- 
ल्याचें आढळून येतें. कोणा एखाद्याची उत्पत्ति केवळ पुरुषापासून होत असे; 
एखाद्याची मानवी आईबापांवांचून होत असे. कोणा एखाद्याचा जन्म यज्ञांतील 
अभीपासून झाल्याचें वणन आढळतें. तसेंच आणखी एखादा मेघांतून अव- 
तरला असेंही वर्णन आहे. भारतीय पुराणग्रंथांतून अशा प्रकारच्या अनेक 
कथा गोंवल्या असल्याचें तुम्हांस आढळून येईल. सीता ही एथ्वीची कन्या 
असल्यामुळें अत्यंत पवित्र होती. तिला जनक राजानें वाढविलें होतें. ती 
उपवर झाली तेव्हां जनक राजानें तिच्या विवाहाची तयारी केली- 

हिंदुस्थानांत पूर्वी स्वयंवराची चाल होती. स्वयंवराचे वेळीं देशोदेशींचे 
राजे व राजपुत्र येत असत आणि कन्या त्यांपैकी एखादा पसंत करीत असे. 
हातांत पुष्पमाला घेऊन राजकन्या सभामंडपांत फिरत असे व तिजबरोबर 
तिची सखी असून ती तिला प्रत्येक राजाबद्द माहिती सांगत असे. राज- 
कन्येस एखादा वर पसंत पडला म्हणजे तिनें आपल्या हातांतील माळ लाच्या 
गळ्यांत घालावयाची व नंतर विवाहसमारंभ मोठ्या थाटानें व्हावयाचा अशी 
चाल असे. 

सीतेला वरण्यास पुष्कळ राजकुमार अत्यंत उत्सुक झाले होते. सभा भर- 
ल्यावर तेथें हरधनु नांवाचें एक प्रचंड धनुष्य आणून ठेवलें; आणि जे 
कोणी तें धनुष्य मोडील त्यालाच सीता वरील असा पण लाविला. पुष्कळ 
राजपुत्रांनी तें धनुष्य मोडण्यासाठी आपली सर्व शक्ति खर्च केली; पण 
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त्यांच्यानें तें धनुष्य भंगवलें नाहीं. शेवटीं रामानें तें धनुष्य उचललें आणि 
सहज लीलेने मोडून टाकिलें. नंतर दशरथपुत्र राम व सीता यांचा विवाह- 
ससारंभ मोठ्या आनंदानें साजरा करण्यांत आला. आपल्या पत्नीला घेऊन 
राम राजधानीस परत आल्यानंतर त्याला योवराज्याचा अभिषेक करण्याची 
तयारी दशरथ राजानें केली. समारंभाची कडेकोट तयारी केली होती आणि 
सर्वत्र आनंदीआनंद पसरला होता. इतक्यांत रामाची सापत्न माता कैकेयी 
हिनें त्या सार्‍या आनंदांत विरजण घातलें. पूर्वी एके वेळी राजा दशरथाने तिला 
दोन वर देऊं केले होते; पण तिनें त्यावेळी ते मागून घेतले नाहींत. तिला 
त्या वरांचे स्मरणही राहिलें नव्हतें; पण तिच्या एका दासीने ते स्मरण तिला 
यावेळीं करून दिलें, आणि ते वर मागून घेण्याबद्दल सुचविले. ती दासी 
अत्यंत दुष्ट स्वभावाची होती. केकेयीचा भरत नांवाचा पुत्र होता, त्याला 
यावेळीं यौवराज्याभिषेक करून घेण्याबद्दल तिनें कैकेयीचें मन वळविलें. तिनें 
नानाप्रकारच्या गोष्टी कैकेयीस सांगून तिच्या मनांत भयंकर मत्सर उभा केला. 
मत्सराभीनें ती नुसती जळूं लागली. तिची इतकी स्थिति झाल्यानंतर, एका 
वरानें भरतास यौवराज्याभिषेक व दुसर्‍याने रामाला चोदा वषे वनवास मागून 
घे असें त्या दासीनें तिला सांगितले. 

राम हा दशरथ राजाचा अगदीं जीव कीं प्राण होता. केकेयीचें मागणें 
त्याच्या कानावर पडल्याबरोबर वज़ाघात झाल्याप्रमाणे त्याची स्थिति झाली. 
वचनभंग करण्याची छाती त्याला होईना आणि रामालाही त्याला 


; त्याची पत्नी सीता 
च धाकटा भाऊ लक्ष्मण हींही त्याजबरोबर गेलीं. 
या वेळीं आर्यावतांतील भयंकर अर मूळचे रानटी 
कोरत असत. त्यांजबद्द आर्यास फारझी माहिती नसे. याच रानटी 
कां त्यांनीं असें नांव दिलें होतें. त्याचप्रमाणें 
| * त्याचप्रमाणें या 
य जी एक अत्यंत बलाढ्य जात होती, तिला त्यांनीं राक्षस असें नांव 
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राम, लक्ष्मण आणि सीता हीं ज्या वनांत गेलीं, त्यांत वानर आणि राक्षस 
यांची बरीच मोठी वस्ती होती. सीता रामावरोबर जावयास निघाली तेव्हां 
राम तिला म्हणाला, “ तूं सुखांत वाढलेली राजकुमारी; भीतीनें युक्त असा 
अरण्यवास तुला कसा करतां येईल १” सीतेनें उत्तर दिलें, “ जेथें राम तेथें 
सीता. आतां माझें राजकुमारीपण नष्ट झालें आहे. आतां जी स्थिति आपली 
तीच माझी. ? रामालाही मग तिचें मन मोडवलें नाहीं; व सीता त्याजबरोबर 
अरण्यांत गेली. याप्रमाणें सीता, राम आणि लक्ष्मण अशीं तिघें अरण्यांत 
शिरलीं व यमुना नदीच्या किनाऱ्यापर्यंत गेलीं. यसुनातटाकीं एक पर्णकुटिका 
बांधून त्यांत त्यांनीं वस्ती केली. रानांतील फळें जमा करून व हरणगें वगेरे 
वनपशंची शिकार करून तीं आपला उद्रनिर्वाह करूं लागलीं. अशा रीतीनें 
कित्येक दिवस लोटल्यानंतर एक राक्षसी त्या ठिकाणीं आली. लंकेचा राजा 
रावण याची ती बहीण होती. सांप्रतच्या सिलोन बेटाला त्यावेळीं लंका असें नांव 
होतें. रावणाची बहीण त्या अरण्यांत इकडेतिकडे फिरत असतां सहजगत्या 
राम तिच्या नजरेस पडला. त्याचें तें मदनाला लाजविणारें रूप पाहून ती 
अगदीं मोहित झांली; परंतु राम हा अत्यंत पवित्र वर्तनाचा व एकपत्नीत्रत 
पाळणारा असल्यामुळें तिच्याकडे त्यानें मुळींच लक्ष्य दिलें नाहीं. हा अपसान 
तिला सहन न होऊन ती आपल्या बंधूकडे गेली आणि त्याजपाशीं तिने 
सीतेच्या अलौकिक स्वरूपाचें वर्णन केलें. 

राम हा अत्यंत शर म्हणून प्रसिद्ध होता. त्यावेळच्या राक्षसांपैकी कोणीही 
त्यास जिंकण्यास समर्थ नव्हता. रावणालाही या गोष्टीची माहिती होती. 
याकरितां रामाला जिंकून सीता मिळविणें शक्‍य नव्हतें; म्हणून कांहीं युक्ति 
योजून सीतेला हस्तगत करण्याचा त्यानें बेत केला. त्यानें दुसरा एक राक्षस 
आपल्या मदतीस घेतला. हा राक्षस मायावी विद्येत फार प्रवीण होता. लानें 
सुंदर हरिणाचें रूप धारण केलें आणि रामाच्या पर्णकुटिकेजवळ जाऊन तो 
त्या रूपानें इकडेतिकडे बागडूं लागला. त्या हरिणाचें तें मनोहर रूप पाहून 
सीतेला फार हर्ष झाला, आणि त्याला धरून आणण्यासाठी तिनें रामाची 
विनवणी केली. त्यास धरण्याकरितां रामही ताबडतोब त्याच्या पाठीमागें गेला.. 
जातांना त्यानें लक्ष्मणास सीतेच्या संरक्षणाकरितां म्हणून मागें ठेविलें. लक्ष्म- 
णानें झोपडीभावतीं अभीचें एक वर्तुळ तयार केलें आणि सीतेला म्हटलें, 
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“आज कांहीं तरी संकट येणार असें मला वाटत आहे. यासाठीं या वर्तुळा- 
बाहेर न येण्याची खबरदारी घ्या. याच्या बाहेर तुम्ही आल्यास तुमच्यावर 
'काय प्रसंग ओढवेल तें सांगवत नाहीं. ” इकडे रामाचा बाण त्या हरिणास 
लागतांच त्याचा एकदम राक्षस होऊन तो मरून पडला. 

त्याचवेळी “ लक्ष्मणा घांव ” असा करुणस्वर झोंप्डींत बसलेल्या सीतेला 
"ऐकू आला. तो ऐकून सीता फार घाबरून गेली आणि लक्ष्मणाला म्हणाली, 
““ भावोजी, हा त्यांचाच शब्द आहे. आपण लवकर त्यांच्या मदतीला जा. ? 
'लक्ष्मणानें उत्तर दिलें, “हा रामाचा स्वर खचित नाहीं. ”? पण सीतेने फार 
'विनविल्यामुळें लक्ष्मणाला वनांत जावें लागलें. लक्ष्मण फार दूर जातो न जातो 
'तोंच रावण भिकाऱ्या'्या रूपानें झॉपडीजवळ आला व कांहीं दान करण्या- 
बद्दल सीतेची विनवणी करूं लागला. सीता म्हणाली, “ थोंडा वेळ थांब. 
'घरांतील पुरुष बाहेर गेळे आहेत; ते आले म्हणजे तुला भिक्षा घालीन.” 
भिकारी म्हणाला, “ मला इतकी भूक लागली आहे कीं आतां माझ्यानें दम 
'धरवत नाहीं. तुमच्याजवळ जं काय असेल तेवढेच मला पुरे. ” त्यावेळीं 
थोडीं रानफळें मात्र सीतेजवळ शिल्लक होतीं. तीं फळें सीता त्यास देऊं लागली 
तेव्हां तो म्हणाला, “ बाई, आणखी अलीकडे येऊन मला दान करा; माझ्या- 
जवळ येण्यास तुह्मी अनमान करूं नक; मी साधू आहें. ” त्याला तीं फळें 
देण्याकरितां सीतेला त्या अर्भीच्या वठुळावाहेर यावें लागलें. ती बाहेर येतां- 
'क्षणींच भिकार्‍यानें आपलें विशाळ राक्षसीरूप प्रकट केलें आणि सीतेला 
उचलून त्यानें आपल्या रथांत घातलें व झपाट्याने तो तेथून निघून गेला. 


'गरीव विचारी सीता ! त्यावेळीं तिच्या मदतीला कोणीच नव्हतें. रावण घेऊन 
जात असतां तिनें आपल्या अंगावरील अलंकार काहून वाटेंत ठिकठिकाणीं 
-टाकून दिले. 

सीतेला घेऊन रावण निघाला तो थेट लंकेत आला; आणि आपणास 
'वरण्याबद्दल सीतेची मनधरणी करूं लागला. त्यानें अनेक भ्रकारें तिची सम- 
अत ठण्याचा व वत्लाभरणांनीं तिला मोह पाडण्याचा यत्न केला.. परंतु 
-सीतादेवी पातित्नत्याची केवळ मूर्तीच होती. तिनें रावणाबरोबर भाषणसुद्धा 
केलें नाहीं अथवा त्याजकडे पाहिलेंही नाहीं. अशा प्रकारच्या तिच्या वर्तनाने 
'रबणास क्रोध येऊन त्यानें तिला एका व्रक्षाखालीं नेऊन ठेवलें आणि आपली 
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राणी होण्याचें कबूल करीपंथ्रेत तिला निवाऱ्याच्या जागीं आणूं नये असा त्यानें 
सक्त हुकूम सोडला. 


इकडे राम व लक्ष्मण पर्णकुटिकेंत परत येऊन पाहतात, तों सीता तेथें 
नाहीं. यांमुळें दोघेही अत्यंत शोकाकुल झाले. सीतेचें काय झालें असावें याचा 
तर्क कोणालाच कांहीं करतां येईना. दोघेही झोंपरडीतून बाहेर पडून अरण्यांत 
तिचा शोध करीत फिरू लागले; पण तिचा मागमूसही त्यांस कोठें लागला 
नाहीं. फिरतां फिरतां त्यांना एका ठिकाणीं कांहीं वानर आढळले. त्यांत हनु- 
सान्‌ नांवाचा एक श्रेष्ठ वानर होता. हनुमान हा दैवी प्रकृतीचा वानर असून 
तो तेथील वानरांचा अधिपाति होता. सीतेला सुक्त करण्याच्या कायत यानेच 
रामाला मोठी मदत केली. रामाच्या ठिकाणीं त्याची निष्ठा इतकी प्रबल होती 
कीं खरा भक्त कसा असावा याचें उदाहरण ह्मणून हनुमानाचें नांव लोक घेऊं 
लागले. परमेश्वराचा एकांतिक भक्त ह्मणून मारुतीची पूजा हिंदुस्थानांत आज- 
तागाईत सर्वत्र होत आहे. वानर, राक्षस इत्यादि अनेक प्रकारच्या रानटी 
जाती त्या काळीं हिंदुस्थानांत राहत होत्या. दक्षिण हिंदुस्थानांतील अरण्यांत 
हे लोक टोळ्याटोळ्यांनीं राहत असत. 


रामाला या वानरांपैकीं एक टोळी भेटली. आकारामार्गे एक रथ गेला 
असल्याचें आपण पाहिलें, व त्या रथांत एक राक्षस आणि एक अत्यंत रूप-. 
वती क्ली असून, ती शोकाकुल झाली होती असें त्यांनीं रामाला सांगितलें. ते' 
ह्मणाले, “रथ इकडून गेला त्यावेळीं तिनें एक दागिना खालीं टाकला आहे, 
तो हा पहा. ” असें ह्मणून त्यांनीं एक कंठाभरण रामाला दाखविलें. लक्ष्म- 
णानें तें हातांत घेऊन ह्मटलें, “मला हा दागिना ओळखवत नाहीं.” रामानें तो 
दागिना ओळखून हाटलें, “होय, खरोखर हा सीतेचाच अलंकार आहे.” सीता 
ही लक्ष्मणाच्या वर्डील भावाची बायको असल्यामुळें आर्यपद्धतीप्रमाणें तिच्या-. 
कडे पाहणें ह्मणजे मोठें पाप आहे असें लक्ष्मणास वाटत होतें. याच मुळें तिचा 
अलंकार त्याला ओळखतां आला नाहीं. कारण तो अलंकार गळ्यांत घाल- 
ण्याचा होता. आयांच्या प्राचीन पद्धतीचा हा एक मासला आहे. नंतर त्या 
वानरांनीं तो राक्षस कोण व कोठला राहणारा याजबद्दल सर्व माहिती रामाला. 
सांगितली; आणि ते सर्व मिळून त्याच्या शोधाकरितां निघाले. 
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त्यावेळीं वानरांचा एक राजा वाली या नांवाचा होता. त्याचें व त्याचा 
भाऊ सुग्रीव याचें राज्याच्या बावतींत युद्ध सुरू झालें होतें. रामानें सुग्री- 
'वाचा पक्ष स्वीकारून त्याला मदत करण्याचें आश्वासन दिलें. सुम्रीवाचें राज्य 
'वालीनें बळकाविलें होतें व त्याला हद्दपार केलें होतें. उलटपक्षीं सुग्रीवाने 
रामाला मदत करावी असें ठरलें. या सर्वांच्या मदतीनें सीतेचा शोध रामानें 
सर्वत्र केला; पण त्यास कोठेंहि थांग लागला नाहीं. शेवटीं हनुमानाने एकाच 
उड्डाणानें समुद्र उळलंघून तो लंका बेटांत गेला, आणि तेथें सीतेच्या शोधा- 
साठीं हिंड लागला; पण त्याला तेथेंही सीतेचा शोध लागला नाहीं. 
ल॑केचा राजा रावण हा फार बलाब्य होता. त्यानें सर्व देवांना व दानवांना 
जिंकून आपल्या बंदिशाळेंत घातलें होतें; आणि शेंकडों रूपवती ल्लिया धरून 
आणून त्यांस त्यानें भोगपत्न्या केल्या होत्या. त्यांच्या राहावयाच्या महालांतून 
हनुमान हिंडला. शेवटीं त्याला विचार सुचला कीं, सीता येथें असणें शक्य 
नाहीं. अशा जाग्यांत येऊन पडण्यापूर्वी सीता प्राणत्याग करील. मम ती 
जागा सोडून देऊन हनुमान दुसरीकडे गेला. शेंवटी अशोकवनांत एका 
दक्षाखालीं सीता बसली असल्याचें त्याला दिसलें. ती अत्यंत कृरा झाली 
असून शोकसागरांत बुडाली होती. क्षितिजावर उगवलेल्या द्वितीयेच्या चंद्रा- 
प्रमाणें तिच्या लावण्याची अंशमात्र कला शिल्लक राहिली होती. हनुमानाने 
अत्यंत सूक्ष्म रूप धारण केलें आणि त्याच वृक्षावर तो बसून राहिला. मग 
कित्येक राक्षसिणी येऊन सीतेचें मन वळविण्याचा यत्न करूं लागल्या; पण 
तिनें नुसतें वरसुद्धा पाहिलें नाहीं. 
त्या राक्षसी निघून गेल्यानंतर हनुमान झाडावरून खाली 
सीतेजवळ येऊन ह्मणाला, “मी रामाचा दृत असून त्यानेच मला आपला 
शोंच करण्यासाठीं इकडे पाठविलें आहे. ” असें ह्मणून बरोबर आणलेली 
आंगठी त्यानें तिला दाखविली. तो आणखी हणाला, “ आपण कोठें आहां 
याची बरोबर माहिती रामाला मिळाली ह्मणजे मोठें घेऊन राम येईल 
व रावणास जिंकून आपणास सोडवून नेईल; तथापि आपली मर्जी असेल 
तर आपण माझ्या खांद्यावर बसावें, ह्मणजे एकाच उर्डीत समुद्र उद्दंघून 
आपणास रामाकडे नेईन. ? पण सीतेनें या ह्मणण्यास रुकार दिला नाही ् 
रण ती निःसीम पतित्रता होती. परक्या पुरुषाचा व 


लीं उतरला व 
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सहन झाला नसता. तिनें आपल्या अंगावरील एक भूषण काहून तें हनुमाना- 
जवळ दिलें व तें घेऊन तो परत आला. 

हनुमानाकडून सर्व हकीगत ऐकून घेतल्यानंतर रामानें मोठें सैन्य जमा 
केलें; व कुच करून तो दक्षिणेकडे जावयास निघाला, व समुद्रापर्यंत आला. 
त्यानंतर लंकेच्या किनाऱ्यापर्यंत एक मोठा पूल बांधिला. त्याचें सेतुबंध असें 
नांव आजपर्यंत चालत आहे. अगदीं ओहटीच्या वेळीं हिंदुस्थानाच्या किना- 
र्‍यावरून ल॑केच्या किनाऱ्यापर्यंत मध्यंतरी वाळूचे बांध अद्यापिही दिसतात 
आणि त्यांवरून लं॑केपर्यंत जातां येतें. 

राम हा परमेश्वराचा अवतार होता असा आमचा समज आहे. आम्हां 
हिंदु लोकांच्या समजाप्रमाणें राम हा ईश्वराचा सातवा अवतार होय. राम 
अवतारी होता ह्मणूनच त्याच्या हातून एवढी महत्कार्ये घडलीं असें 
आह्मी समजतो. 

रामाच्या पक्षाचे कित्येक राक्षस आणि वानर यांनीं मोठमोठाल्या टॅकड्या 
खणून काढून समुद्रांत घातल्या व प्रचंड वृक्ष आणि धोंडे यांचे ढीग त्यावर 
घातले. अक्षा रीतीनें ल॑केस जाण्याकरितां त्यांनीं वाट तयार केली. हे 
पुलाचें काम चाळू असतां एक लहान खार वाळूंत प्रथम लोळून मग पुलाच्या 
जागीं जाऊन आपलें आंग झाडीत असे. अशा रीतीनें पुलाला भरणी 
घालण्याचे काम ती करीत होती. हें तिचें कृत्य पाहून वानरांस हंसू कोसळले 
मोठमेठे.डोंगर आणि अरण्यांचीं अरण्यें जेथें गडप होत होतीं, त्या ठिकाणीं 
एक खार आपलें आंग झाडून त्यांतून पडणाऱ्या वाळूने भर घालीत होती ! 
हा देखावा पाहून कित्येक वानर एकसारखे हंसतच सुटले. रामानें तें 
खारीचें कृत्य पाहिलें तेव्हां तो ह्मणाला, “ त्या लहानग्या खारीची धन्य 
आहे. आपल्याच्यानें होईळ तितकेच काम ती मन लावून करीत आहे« 
यासाठी मोठमोठ्या बलाब्य वानरांइतर्केच तिचें थोरपण आहे यांत किमापि 
शांका नाहीं. ” असें ह्मणून त्यानें तिच्या पाठीवरून आपला हात फिरविला- 
त्याच्या खुणा अद्यापिही खारीच्या पाठीवर पट्ट्यांच्या रूपानें राहिल्या आहेत. 

पुलाचें काम पुरें झाल्याबरोबर वानरांचें सर्व सैन्य घेऊन राम आणि 
लक्ष्मण लंकेवर चाळ करून गेले. यानंतर कित्येक महिनेपर्यंत घनघोर युद्ध 
सुरू होतें, व त्यांत रक्ताच्या नद्या वाहिल्या असें वर्णन आहे. रामार्ने शेवटीं 
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या 0 
रावणास जिंकून त्याचा वध केला, व त्याची राजधानी हस्तगत केली. या 
राजधानींत कित्येक मोठमोठाले राजवाडे असून त्यांचें सर्व सामान सोन्याचें 
होतें. मी लंकेत गेलों होतों असें खेड्यापाड्यांतील लोकांस सांगेतलें, तेव्हां 
तेथील घरें सोन्याचीं आहेत काय असा प्रश्न त्यांनीं केला. असो. रावणाची 
राजधानी याप्रमाणें हस्तगत केल्यानंतर रावणाचा बिभीषण नांवाचा एक भाऊ 
होता त्यास रामानें तेथील गादीवर बसाविलें. या विभीषणानें युद्धाचे वेळी 
रामाला मोठी मदत केली होती. 

नंतर सीतेला बरोबर घेऊन राम आपल्या अनुयायांसह लंका सोडून परत 
आला. वनवासाचीं चोदा वष संपूर्ण झालीं तेव्हां रामाचा धाकटा भाऊ भरत 


त्याला येऊन भेटला व दशरथ स्वत्यु पावल्याचें व्रत्त त्याला कळवून राज्याचा 
स्वीकार करण्याविषयीं तो रामाला 


असतांही भरतानें सिंहासनाचा स्वीकार केला नव्हता. त्यावेळी रामाच्या 
पादुका सिंहासनावर ठेवून तो स्वत: प्रातिनिधि ह्मणून कारभार पाहत होता. 
भरताच्या आग्रहावरून राम अयोध्येला आला व त्याच्या आणि प्रजाजनांच्या 
संमतीनें तो सिंहासनारूढ झाला. 
बद्दल लोकांत कुजबुज सुरू झाली. रावणाच्या घरां 


“ अ क बसलेल्या *केरण तळमळू 
लागल; इतक्यांत सिंहासनावर बसलेल्या सीतेला घेऊन अमिदेव का 
झाला. हें दिव्य पाहून सर्व लोक अत्यंत आनांदेत झाले 

व 
लोक सीतेला धन्यवाद देऊं लागले, ८. आजसर 


रामानें आपणास राज्याभिषेक करून घेतला त्यावेळीं 
प्रमाण यानं राज्यशासनाच्या बाबतींत कांहीं शपथा 


जनांचा संतोष राखणें हें राजाचें पाहिलें काम' न 
आहे असा समज यावेळीं 
राजेलोकही लोकमतास अत्यंत मानं रोता; 


खंड. ] रामायण. डी 2 


०५८०००७०००००८००७७०७००७६७४५०७००५००००००००००००००००००० ००००० ककि केकखकट डकल ल अ नड 


असत. सीतेच्या सहवासांत अत्यंत सुखाचा असा कांहीं काळ लोटल्यावर 
तिच्याबद्दल लोकांत पुन्हा कुरकुर सुरू झाली. राक्षसाने पळवून नेलेल्या 
सीतेचा त्याग रामानें केला पाहिजे असें लोक ह्मणूं लागले. 

लोकांचीं मनें राखण्याकरितां रामानें सीतेचा त्याग करून तिला वनांत 
पाठविलें. त्या वनांत वाल्मीकि क्रषि राहत होते. दुःखाने व्याप्त व अत्यंत 
निराश झालेली अशी ती सीता त्या क्रषींच्या नजरेस पडली. तिची सर्व 
हकीगत ऐकून घेऊन तिला त्यांनीं आपल्या आश्रमांत नेलें. सीता ल्यावेळीं 
गरोद्र होती, ती प्रसूत होऊन तिला दोन आवळेजावळे पुत्र झाले. त्यांचें 
लालनपालन वाल्मीकि क्रषींनीं केलें. स्वतःच्या कुलाबद्दल वगैरे कोणत्याही 
प्रकारची माहिती त्यांनीं त्या पुत्रांस लागूं दिली नव्हती. त्यानंतर वाल्मीकि 
क्रुषींनीं रामायण लिहिलें व त्यावरून एक नाटकही लिहिलें. 

नाठ्य आणि संगीत या कला हिंदुस्थानांत फार पवित्र मानल्या जातात. 
संगीत हा पांचवा वेदच होय अशी ह्मण हिंदुस्थानांत आहे. एखादें प्रीतीचे 
अथवा दुसरें कसलेंही गाणें असो, तें गात असतां गायक जर त्याशीं तल्लीन 
होऊन गेला तर त्याला मोक्ष मिळतो. त्याला जपतपादि दुसरी साधनें कोण- 
तींच नकोत. ध्यानादि साधनांनी जें कांहीं मिळवावयाचें तें तो गाण्याने 
मिळवितो असा आमचा समज आहे. 

वाल्मीकि क्रषींनी रामचरिताचें वर्णन तयार करून तें रामाच्या पुत्रांना 
शिकाविलें. 

मोठमोठ्या राजांनीं अनेक प्रकारचे यज्ञ करण्याची चाल हिंदुस्थानांत पूर्व- 
कालीं होती. त्या चालीला अनुसरून रामानेंही एक यज्ञ करण्याची तयारी 
केली. पण पत्नीशिवाय कोणताही यज्ञ सांग होऊं शकत नाहीं. पत्नीला सह- 
धर्मचारिणी असें ह्मणतात. हिंदूंच्या गृहस्थाश्रमधर्मा्रमाणें मरत्येकाला कित्येक 
यज्ञ करावे लागतात; परंतु ते सहधर्मचारिणीशिवाय पूर्ण व सशास्र होऊं 
शकत नाहींत. 

रामानें यज्ञ आरंभिला त्यावेळीं त्याची पत्नी सीता त्याजपाशीं नव्हती- 
तेव्हां रामानें पुन्हा लम करावें अशी सूचना त्याला कोणी केली. पण राम 
एंकपत्नीत्रती होता. तो ह्मणाला, सीतेवांचून अन्य ल्लीची योजना पत्नीच्या 
ठिकाणीं मी करणार नाहॉ. मग सीतेची एक सुवर्णप्रतिमा करून तिची 

स्वा. वि. खं. ३-४. 
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योजना सहधर्मचारिणीच्या ठिकाणीं करण्यांत आली. याच समारंभांत एका 
नाटकाचीही योजना करण्यांत आली होती. यज्ञसमारंभासाठी वाल्मीकि 
क्षि आपल्या लव आणि कुश या शिष्यांसह आले होते. लव आणि कुद हे 
रामाचे पुत्र आहेत हें कोणाला ठाऊक नव्हतें. य्ञमंडपांत एक रंगभूमि 
तयार करण्यांत आली होती. राम, त्याचे बंधू, दरवारी लोक व इतर प्रजा- 
जन मिळून मोठा लोकसमूह नाटक पाहण्याकरिता जमला होता. वाल्मीकि 
क्रषींच्या सांगण्यावरून लव आणि कुश यांनीं रामचरिताचें गाणें ह्मणण्यास 
आरंभ केला. त्यांच्या सुरूपतेनें व ह्मणण्याच्या मोहक पद्धतीनें सर्व सभा 
अगदीं तटस्थ होऊन गेली होती. स्वतःच्या चरित्राचे पठण ऐकत असतां 
राम अगर्दी तठलीन होऊन गेला होता. शेवटी सीतेच्या त्यागाचा भाग 
निघाला, तेव्हां तर तो शोकाने अगदी मूढ होऊन गेला. त्याची अशी द्या 
पाहून वाल्मीकि क्रषि ह्मणाळे, “ रामा, असा बेहोष होऊं नको. मी तुला 
सीतेला भेटवितों. ? मग त्यांच्या आज्ञेप्रमाणे सीता पुढें आली असतां रामानें 
तिला आलिंगन दिलें. सीतेची व रामाची याप्रमाणें भेट होत असतां सभेत 
एक निराळीच कुरचुर सुरू झाली. सीतेने दिव्य केलें नाहीं, याबद्दल कांहींजण' 
पुन्हा बोळूं लागले. लोकांच्या या दुष्टपणानें सीता अगदीं त्रासून जाऊन 
ह्मणाली, “ पहा, हें दिव्य मी करीत आहें.” ती असें ह्मणत आहे तोंच 
एथ्वी दुभंग झाली व सीतेनें आपल्या मातेच्या उदरांत प्रवेश केला. अशा 
रीतीनें सीता गुप्त झालेली पाहून सर्व लोक अगदीं भयभीत व चकित झाले. 
रामाच्या दुःखाला तर पारावार राहिला नाहीं. 

सीता गुप्त झाल्यानंतर रामाकडे देवांचा दूत आला 
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'त्या सीतेसारखें व्हावे, ही आमच्या आर्यश्रियांची अत्यंत मोठी इच्छा असते. 
राम आणि सीता यांच्या चरित्राचे सूक्ष्म अवलोकन केलें असतां पौर्वात्य 
आणि पाश्चात्य देशांतील लोकांच्या आदर्शकल्पनांत भेद कोणता आहे तो 
लक्ष्यांत येतो. शरिराला कष्ट कितीही पडोत, दुःखें कितीही प्राप्त होवोत आणि 
'कोणतींही संकटें येवोत, पण आपल्या दानतींत यत्किचित्‌ही फरक होऊं द्याव- 
याचा नाहीं हा सीतेच्या वर्तनाचा आदर्श आयोनीं आपल्यापुढे ठेविला आहे. 
पाश्चात्य राष्ट्रांचा आदर्श कर्मप्रवणता हा आहे. एकसारखें कर्म करून आपला 
मोठेपणा स्थापन करा, असा पाश्चात्य संस्कृतीचा उपदेश आहे. पोर्वात्य 
संस्कृति याच्या उलट उपदेश कर्रात आहे. आपलें मोठेपण कष्ट सोसण्यांत 
आहे असें आर्यसंस्कृतीचें मत आहे. मनुष्याला किती भोग भोगणें शक्‍य आहे 
हा प्रश्न पाश्चात्य राष्ट्रंसोडवीत आहेत. उलटपक्षीं मनुष्याला आपल्या गरजा 
किती कमी करतां येतील हा प्रश्न आर्यभूमीनें सोडविला आहे. या दोन स्थिती 
परस्परांशी अत्यंत विसह्दा आहेत हें आपल्या लक्ष्यांत आलें असेलच. सीता 
हा हिंदु लोकांचा आदर्श आहे. आर्यभूमीच्या सर्व आकांक्षा एकत्र करून त्यांची 
मूर्ति निर्माण केली तर ती सीतेसारखी होईल. वस्तुतः सीता निर्माण झाली होती 
कीं नाहीं, राम खरोखर अस्तित्वांत होता कीं नाहीं, अथवा त्याचें चरित्र ही 
केवळ कवीची रचना आहे इत्यादि प्रश्नांशी आपणांला कांहीं कर्तव्य नाहीं. 
आर्याचा आदर्श कोणत्या प्रकारचा होता, आणि आपल्या संस्कृतीचा नमुना 
कोणत्या प्रकारचा असावा याचें उत्तम चित्र येथें आपणांला पाहावयास सांप- 
डतें. एकंदर पुराणांपैकी रामचरिताइतकें लोकमान्य झालेलें पुराण दुसरें एकही 
नाही. जनतेच्या अगदीं वरच्या थरापासून तों थेट तळापर्यंत या पुराणांतील 
रहस्य लोकांच्या हाडींमासीं खेळत आहे. सीता हें नांव सर्वतोमुखी झालेलें 
आहे. सीता म्हणजे केवळ सौजन्य, शुद्धता आणि पातित्रत्य यांची जिवंत मूर्तीच ! 
ल्लीला शोभा देणारे जे जे गुण असावे असें आपणास वाटतें ते सर्व सीतेच्या 
ठायीं होते. एखाद्या श्लीला आशीर्वाद द्यावयाचा असला तर “ सीतेसारखी हो.” 
असें ह्मणतात. सांप्रतचें आर्यावर्त हें सीतेच्या मुलांसारखेच आहे. सीतेसा- 
रखें होण्याचा यत्न आज कित्येक युगें तें करीत आहे. अनेक प्रकारचीं संकटे 
प्राप्त झालीं आणि. जिवाचें अगदीं रान झालें तरी रामाविरुद्ध एक अक्षरही 
तिच्या तोंडून कधीं बाहेर पडलें नाहीं. जें जें कांहीं प्राप्त झालें ते तें कतेव्य 
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समजून तिनें केलें. तिला वनवास प्राप्त व्हावा ही केवढ्या मोठ्या अन्या- 
याची गोष्ट आहे वरें ! पण अशा प्रसंगी सुद्धा क्रोध, असूयादि विकार तिला. 
स्पर्श करूं शकले नाहींत. प्रतिकार करण्याची इच्छा सुद्धां तिला झाली नाहीं.. 
आर्यांचा हाच आदर आहे! हेंच त्यांचें ब्रीदवाक्य आहे ! भगवान्‌ बुद्ध 
ह्मणतात, “ जर एखाद्याने तुह्यांला कष्ट दिले आणि तुह्मां त्याजवर सूड उग-- 
विला, तर तुमचे स्वतःचे कष्ट कमी झाले असें होत नाहीं; तर व्यासुळें. 
जगांत दुष्टपणा मात्र अधिक वाढतो. ” सीता ही खरी आर्य क्ली होती.. 
दुःखाला प्रतिदुःख तिनें कधींही दिलें नाही. 

पाश्चात्यांचा आदर्श आणि पोर्वात्यांचा आदर्श हे एकमेकांहून अत्यंत 
भिन्न आहेत. यांत खरा कोणता हें कोणी सांगावें १ आपल्या सामर्थ्याचा 
अत्यय प्रत्यक्ष कृतीने दाखविणें हें चांगलें कीं संकटें सोसून गुप्त चैर्य घारण. 
करणें अधिक चांगलें, याचें उत्तर कोणी द्यावें £ दुःखाचा प्रतिकार करून 
त्याचा आवेग कमी करणें पाश्चात्यांस बरें वाटतें. उलटपक्षीं आयोचें ह्मणणें 
असें आहे कीं दुःख सोसूनच आह्यी तें समूळ नष्ट करतों; इतकेंच नाहीं, तर 
आज इुःसरूप वाटणाऱ्या गोष्टी सोशिकपणासुळें आह्यांस आनंददायी होऊन 
बसतात. हे दोन्ही आदर्श मोठे आहेत असें आपण ह्मणूंया. यांपैकी अखेर 
कोण मारील हें कोणीं सांगावें १ मानवकुलाचें खरें कल्याण करण्याचें सामर्थ्य 
कोणत्या आद्शोत आहे, हें सांगण्याचे सामर्थ्य आपणांस नाहीं. मनुष्यमा- 
त्रांत आढळून येणारी प्युदृत्ति नाहींशी करण्याचें यश कोणता आदर्श संपा- 
दील हें सांगणें आपल्या अधिकारावाहेरचें आहे. एकसारखें कर्म करून 
शक्ति वाढवून ती नाहींशी होइल, 
स्थितींत तरी निष्फळ आहे. 


तुह्मी अ वळी करीत आहां; तसेंच तें आमच्या मार्गानें 
आह्यांस करूं द्या. पा आमच्या मार्गाचा अंगिकार करावा असें 


एकाच प्रकारचीं असलीं 


न्खंड. ] रामायण. पड 
*पाहिजेत असें नाहीं. हिंदुस्थानाचें काय अथवा तुमचें काय, साध्य एकच 
आहे. यासाठीं ' आपणा दोघांचें साध्य एकच आहे ही गोष्ट आह्यांस पटली. 
"तें तुह्लीं आपल्या विशिष्ट मार्गानें साध्य करा. ईश्वर तुह्यांला यश देवो. ” 
असा निरोप आर्यभूमीला आपण पाठवाल अश्शी मला आशा आहे. 

“> आपले आदर्श निरनिराळे असले तरी साध्य एकच आहे व भेद दिसतो 
“तो केवळ दृश्श्रम आहे, एवढाच निरोप पूर्व आणि पश्चिम यांस पोहोंचवि- 
ण्याचें कार्य देहपातापर्यंत मला करावयाचें आहे. अनेक प्रकारचे व्यूह आणि 
-चर्क्के यांच्या . गर्दीतून आपणांस आपला मार्ग काढावयाचा आहे. आपण 
“दोघेही वाटसरू आहों. याकरितां एकमेकांचें हित र्चितणें हेंच आपलें कर्तव्य 


-आहे. 


सहा भारत. 


नर्‍णा->$. 


. आज आपणांस दुसर्‍या एका वीररसप्रधान काव्याविषयीं माहिती देण्याचा 
माझा विचार आहे. या दुसऱ्या काव्याला महाभारत असें नांव आहे. भरत- 
राजाच्या वंद्यांत उत्पन्न झालेल्या एका शाखेविषयींचा वृत्तांत या काव्यांत 
वर्णिला आहे. भरत हा दुष्यंत व शकुंतला यांचा पुत्र होय. महा ह्मणजे 
मोठा आणि भारत ह्मणजे हिंदुस्थान. भरत आणि त्याचे वंशज यांजपासून 
हिंदुस्थानाला भारत असें नांव प्राप्त झालें आहे. महाभारत ह्मणजे मोठें. 
. हिंदुस्थान; अथवा मोठ्या भारतवंद्याचा इतिहास असेंही म्हणतां येईल. 
कुरूंचें प्राचीन राज्य हें या काव्याचें स्थळ असून कोरव आणि पांडव यांज- 
मधील महायुद्ध हा या काव्याचा विषय होय. या काव्याचें स्थल विस्तारानें. 
फार मोठें आहे असें नाहीं. हें काव्य हिंदुस्थानांत अत्यंत लोकप्रिय आहे.. 
होमरची कविता ग्रीक लोकांना जितकी प्रिय तितकेंच हें काव्य आम्हां हिंदु- 
लोकांच्या आवडीचें आहे. काल लोटत चालला तसतशी मूळच्या काव्यांत 
भर पडत गेली आणि शेवटीं त्याचा सुमारें एक लक्ष ग्रंथ झाला आहे. यांत 
अनेक गोष्टी, दंतकथा, तत्त्वज्ञानाचे विषय, कांहीं इतिहासाचे भाग आणि 
कित्येक विषयांवरील वादविवाद इत्यादिकांचा अंतर्भाव झालेला आहे. कालां- 
तरानें यांत अशा प्रकारची भर पडत जाऊन त्याचा प्रचंड ग्रंथ होत असतां- 
ही मूळकथा जशीच्या तशीच राखली गेली आहे. 


_, पतराषट्र आणि पंड हे दोघे बंधु होते. राज्याबद्दल या दोन बंधूंच्या पुत्रांत 
जें भयंकर युद्ध झालें, तें या काव्याच्या मध्यबिंदूसारखें असून त्याभोवती 
बाकीचा सर्व विस्तार झाला आहे. 


आरयाचे पूर्वज लहान लहान टोळ्यांनी प्रथम हिंदुस्थानांत आले. त्यानंतर 
त्यांचा विस्तार हळू हळू वाढत जाऊन शेवटीं ते सर्व हिंदुस्थानचे राजे झाले. 
यानंतर तेथील सार्वभौमत्वासाठी हें महायुद्ध एकाच कुटुंबाच्या दोन शाखांत 
झालें. भगवद्रीतेच्या आरंभीं रणभूमीचें आणि सैन्याच्या रचनेचे वगैरे वर्णन 
आहे, ही गोष्ट ज्यांनीं भगवद्वीता वाचली, असेल त्यांच्या लक्ष्यांत असेलच. 
सें वर्णन भारतीय युद्धासंबंधींचेंच आहे. 
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त कका 
एका चक्रवर्ती राजाचे दोन पुत्र होते. वडील पुत्राचें नांव ध्रतराष्ट्र असें 
असून धाकढ्याचें नांव पंड असें होतें. धृतराष्ट्र हा जन्मतःच अंध होता. 
आंधळा, पांगळा, कमी अवयवाचा, क्षयरोगी अथवा दुसऱ्या कसल्याही दुर्धर 
रोगानें प्रस्त असा पुत्र वारस होऊं शकत नाहीं, असा हिंदूंचा कायदा आहे- 
अशा प्रकारचा पुत्र फक्त पोटगी पुरताच वारस समजला जातो. या कारणामुळें 
धृतराष्ट्रला सिंहासन मिळालें नाहीं. त्याचा वडीलपणाचचा हक्क बाजूस राहून 
पंड सिंहासनारूढ झाला. - 
धृतराष्ट्राला शंभर पुत्र असून पंडूला पांच पुत्र होते. पंडुराजा तरुण अस- 
तांच सत्यु पावला. यामुळें धृतराष्ट्र कुरुवंशाचा सुख्य म्हणून राजपदारूढ 
झाला व त्यानें आपल्या पुत्रांबरोबरच पंडुपुत्रांचेंही लालनपाळन केलें. ते 
सर्व योग्य वयाचे होतांच त्यांस द्रोण गुरूंच्या हवाली करण्यांत आलें. द्रोण हे 
वर्णाने ब्राह्मण असून क्षात्रविद्या त्यांस अवगत होती. द्रोणांनीं या राजपुत्रांस 
त्यांच्या दर्जाला व वर्णाला उचित अशा कारच्या शक्षात्रविद्येत निपुण 
केलें. अध्ययन समाप्त झाल्यानंतर धृतराष्ट्राने युधिष्ठिरास राज्यासनावर बस- 
विलें. युधिष्ठिर हा पंडराजाचा वडील मुलगा. युधिष्ठिराच्या आंगचे अतुल 
सद्गुण आणि त्याच्या बंधूंचें शोर्य व निष्ठा हीं पाहून धृतराष्ट्रच्या अंतःकर- 
णांत मत्सरानें प्रवेश केला. दुर्योधन नांवाच्या आपल्या वडील मुलाच्या सांग- 
ण्यावरून धृतराष्ट्राने कांहीं उत्सवानिमित्त पांडवांची रवानगी वारणावताला 
करून दिली. त्या गांवी पांडवांस राहण्याकरितां ह्मणून दुर्योधनाने एक गृह 
तयार करविलें होतें. हें घर लाख, राळ आणि ताग इत्यादि ज्वालाग्राही पदा- 
थरचे तयार केलें होतें. विदुर या नांवाचा धृतराष्ट्राचा एक सावत्र भाऊ होता. 
हा अत्यंत सुशील ह्मणून प्रसिद्ध होता. लाक्षागृहाबद्दलची बातमी विदुरास सम- 
जतांच त्याच्या मनांत दुर्यौधनाविषयीं प्रबळ शंका उत्पन्न झाली, आणि त्यानें 
पांडवांस त्याबद्ददह आगाऊ सूचना देऊन ठेवली. विदुराच्या सूचनेप्रमाणे 
पांडवही सावध होऊन त्यांनीं त्या गृहांतून बाहेर पडण्याकरितां एक भुयार 
तयार करून ठेविलें. पांडव त्या गृहांत जाऊन राहिल्यावर एके दिवशीं त्याला 
कौरवांच्या पक्षाच्या एका मनुष्यानें आग लावली. सर्व घर जळून भस्म झालेलें 
पाहतांच कौरवांना अत्यंत हर्ष झाला. आपल्या मागीतील सर्व कांटे उपटले 
गेले असें त्यांस वाटलें. त्यानंतर त्यांनीं लवकरच युधिष्ठिराचें राज्यपद बळ- 
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काविलें. इकडे पांचही पांडव आपली माता कुंती हिच्यासह त्या घरांतून सुर- 
क्षितपणें बाहेर पडून एका अरण्यांत पळून गेले. एका लहानशा गांवांत भिक्षा 
मागून ते आपला उदरनिर्वाह कसाबसा चालवू लागले. त्यावेळीं ते आप- 
णास ब्राह्मणपुत्र ह्ृणयवीत असत. त्या अरण्यांत भटकत असतां अनेक प्रका- 
रचीं संकटें त्यांजवर कोसळली. परंतु प्रसंगावधान व शोर्य आणि सावधा- 
नता यांच्या बळावर त्या सववोतून ते पार पडले. अशा प्रकारे काळ कंठीत 
असतां एका नगरच्या राजकन्येचा स्वयंवरसमारंभ लवकरच होणार असल्याची 
बातमी त्यांस कळली. 

हिंदुस्थानांत पूर्वकाळीं चाळू असलेल्या स्वयंवरपद्धतीबद्दहची माहिती 
आपणांस यापूर्वी मीं दिलीच आहे. देशोदेशींचे राजे आणि राजपुत्र अश्या 
समारंभास जमत असत; आणि राजकन्या हातांत पुष्पमाला घेऊन त्यांच्या 
सभेंत फिरून सर्वाचे निरीक्षण करीत असे, आणि त्यांतून जो तिला पसंत 
पडे त्यालाच ती वरीत असे. त्यावेळी दरुपदराज नांवाचा एक पांचाल देशाचा 
विख्यात राजा होता. त्याला द्रौपदी या नांवाची एक कन्या होती. सद्गुण 
आणि सौंदर्य यांबद्दल तिची कौतिं सर्वत्र पसरली होती. क 

पुष्कळ वेळां हा स्वयंवरसमारंभ एखादा पण लावून होत असे. द्रोपदी- 
च्या स्वयंवराच्या प्रसंगीही एक पण लाविला होता. 'मत्स्याच्या आकाराचें 
एक यंत्र उंचावर बांधलेले होतें; त्याखाली एक चक्क असून त्याला मध्यभागीं 
ठिद्र होतें. हें चक्क एकसारखें गरगर फिरत राहील अशी योजना केली होती. 
या यंत्राच्या खालीं जमिनीवर पाण्यानें भरलेळें एक पीप ठेविले होतें. त्या 
पाण्यांत पडलेल्या वरील मत्स्याच्या प्रतिबिंबाकडे पाहून जो कोणी वरील 
मत्स्याचा नेत्रभेद करील त्यासच द्रौपदी वरील असा पण यावेळीं लाविला 
होता. द्रोपदीला प्राप्त करून घेण्याकरिता त्यावेळचे देशोदेशींचे राजे व राज- 
पुत्र आले होते; पण त्यांपैकी कोणीही पण जिंकला नाहीं. 

आमच्या आर्यावतीत चार वर्ण आहेत. ब्राह्मण वर्ण हा सर्वोतील श्रेष्ठ होय. 


त्यानंतर क्षत्रिय हा वर्ण असून त्यांत राजे व इतर धनुर्धारी यांचा समावेश 
होतो. तिसरा वर्ण वैश्य हा असून व्यापार हा त्यांचा मुख्य धंदा होय. चवथा 
वण शुद्वांचा, यांनीं वरील तिन्ही वणीची सेवा करून आपला उदरनिर्वाह 
करावा. द्रुपद हा क्षत्रिय होता. 
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मत्स्यभेद कोणाच्यानेंही झाला नाहीं हें पाहून दुपदराजाचा पुत्र पुढें येऊन 
ह्मणाला, “ आतां क्षत्रिय कोणीच उरला नाहीं काय ९ कोणी उरला नादीं 
असें दिसते. तर आतां इतर वणौपैकीं कोणी वीर असेल तर त्यानें पुढें 
यावें. ब्राह्मण असो वा श्व असो; जो कोणी मत्स्यभेद करील त्याला द्रौपदी 
चरील.” 

पांच पांडवबंधू ब्राह्मणांच्या जागीं बसलेले होते. या पांचबंधुंपैकी तिस- 
ऱयाचें नांव अर्जुन असें असून तो मोठा धनुर्धर म्हणून प्रसिद्ध होता. द्रुपद 
राजाच्या समुलाचें भाषण ऐकून तो पुढें सरसावला. ब्राह्मण हे जाव्या योद्धे 
नव्हत. त्यांची प्रकाति शांत आणि भित्री. वर्णाश्रमधर्माप्रमाणें पाहतां एखाद्या 
घातककात्नास स्प करणेंही त्यांस पातक वाटत असे. त्यांनी शत्न कधींही 
घरूं नये अथवा कोणतेंही साहसाचें कृत्य करू नये, हीच त्यांची नीति. चिंतन, 
अध्ययन, अध्यापन आणि इंद्रियदमन करणें हाच त्यांचा धर्म. अश्या व्यवसा- 
याचे ब्राह्मण किती शांत आणि निरुपद्रवी असतील याची कल्पना करा. 
अजुन त्यावेळीं ब्राह्मणाच्या वेषांत होता. त्याला पुढें सरसावंतांना पाहून 
ब्राह्मणांची मोठी तारांबळ उडाली. हा म्राह्मण पुढें सरसावून क्षत्रियांचा क्रोध 
मात्र प्रज्वलित करणार असें त्यांस वाटलें. क्षत्रियांचा क्रोध म्हणजे ब्राह्म- 
णांचा निःपात असें त्यांस वाटलें. अर्जुनाने हें साहस करूं नये म्हणून त्यांनीं 
त्याला अनेक प्रकारें बोध करून पाहिला. पण अर्जुनानें त्याकडे लक्ष्य दिले 
नाहीं. तो जातीचा क्षत्रिय होता. त्याला असला उपदेश कसा रुचणार! त्या 
यंत्रासंनिध जाऊन त्यानें अगदी सुलभपणानें धनुष्य सज्ज केलें, आणि निसि- 
घार्धोत बाणानें मत्स्याचा डोळा फोडला. 

अजुन याप्रमाणें विजयी होतांच द्रौपदीने त्याच्या गळ्यांत माळ घातली. 
पण या त्याच्या कृत्याने क्षत्रिय मंडळींत मोठी गडबड सुरू झाली. एखाद्या 
भड्रग्यानें असली अप्सरेसारखी स्त्री उपटावी आणि अनेक क्षत्रियांचा या- 
प्रमाणें पाणउतारा करावा हें त्यांस खपलें नाहीं, या भटाला हें त्लीरन्न पचूं 
द्यावयाचें नाहीं, असा बेत करून ते. त्याजवर तुटून पडले; पण त्या पांच्च 
बंधूंनी त्यांस दाद न देतां द्रौपदीला घेऊन ते तेथून आपल्या घरीं परत आले. 

ब्राह्मणांचे उदरनिर्वाहाचे सुख्य साधन गिक्षा हॅच असे. पांडव प्राह्म- 


णांच्या वेषानें राहत असल्यामुळें तेही भिक्षाटनास जात असत, आणि जें 
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कांहीं त्यांस मिळे त्यावर ते निर्वाह करीत असत. त्यांच्या आईचें नांव 
कुंती असें होतें. नेहमींप्रमाणें ते त्या दिवशींही घरीं जाऊन बाहेरूनच 
मोठ्यानें म्हणाले, “ आई, आज आम्हांस अपूर्व भिक्षा मिळाली आहे. ” कुंती 
म्हणाली, “ बरें बाबांनो, ती तुम्ही सर्वजण वांटून घ्या. ” असें म्हणत म्हणत 
ती बाहेर आली आणि पाहते तों ती सुंदर राजकन्या तिच्या दृष्टीला पडली. 
-तिला पाहून कुंती म्हणाली, “ अरे, माझ्या तोंडांतून काय हे चमत्कारिक 
शब्द बाहेर पडले!” मातेचा शब्द खालीं पडूं द्यावयाचाच नाहीं असा पांचही 
जणांचा कृतनिश्चय होता. माता म्हणेल तें केळेंच पाहिजे अशी त्यांची प्रतिज्ञा 
होती. आपल्या मातेचा शब्द खरा करण्याकरितां त्या पांचही बंधूंनी द्रोप- 
दीशीं विवाह केला. . 
अत्येक मानवसमाजाची उत्कांति पायरीपायरीनें होत असते, हा सिद्धांत 
आपणा सवौोच्य़ा अनुभवांतलाच आहे. प्रस्तुत काव्यांतही मानवसमाजाच्या 
उत्क्रांतीचे निरनिराळे आदर्श दिसून येतात. एकाच श्लीशीं पांचजणांनी 
विवाह केला ही गोष्ट काव्यलेखकानें चोरून न ठेवतां स्पष्ट नमूद केली 
आहे खरी; तरी पण ती गोष्ट सकारण होती असें दाखविण्याचा यज्नही त्यानें 
'केला आहे. ती. मातेची आज्ञा होती, आणि मातेची आज्ञा सर्वथा अनुट्ंघनीय 
आहे असें त्यानें ध्वनित केलें आहे. प्रत्येक राष्ट्राचा पूर्वापर इतिहास पाहिला 
तर अशा प्रकारची अनेकपतित्वाची चाल सर्व देशांत होती असें आपणांस आढ- 
ळून येतें. एखाद्या कुटुंबां्ताळ तीन चार भावांनीं एकाच ल्लीशीं लम्न करण्याची 
चाल सर्व देशांत प्रचारांत होती. महाभारताच्या कालीं ही चाल नष्ट होत होती, 
आणि पांडवबंधूंचे ल्न हें त्या चालीचा अवशेष होता असें दिसून येतें. 
द्रौपदीचा भाऊ इकडे मोठ्या घोंटाळ्यांत पडला होता. ज्यानें पण जिंकून 
आपल्या भगिनीचें पाणिग्रहण केलें तो व त्याचे बंधू कोण असावे याचा तर्क 
त्याला होईना. त्यांजपाशीं रथ, घोडे अथवा इतर प्रकारची सामुग्री कसलीच 
नव्हती. ते निवळ पादचारी होते. तो रात्रीच्या वेळीं 
ठिकाणीं गेला आणि ते आपसांत काय बोलतात हें ऐकण्यासाठी तो बाहेरच 
उभा राहिला. त्यांचें आपसांतील चाललेलें भाषण ऐकून ते खरोखर क्षत्रिय 
आहेत अशी त्याची खात्री झाली. घरीं येऊन त्यानें ती गोष्ट आपल्या पित्यास 
कळविली तेव्हां त्यालाही मोठा आनंद झाला, 


त्यांच्या राहण्याच्या 
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अशा प्रकारचा विवाह विहित आहे कीं काय याबद्दल तेव्हांही मोठी भवाति 
न भवति झाली; परंतु श्रीन्यासांनीं हा विवाह इष्ट आहे असें सांगितल्याव- 
रून तो समारंभ पार पडला. द्रुपदराजानेंही श्रीन्यासांचें वचन मान्य करून 
द्रौपदीचा विवाह त्या पांच बंधूंशीं करून दिला. 

यानंतर पांडव कांहीं काळ सुखासमाधानाने राहिले. त्यांचें सामर्थ्यही 
दिवसेंदिवस वाढत गेलें. त्यांचा नाश व्हावा म्हणून दुर्योधनाने व त्याच्या 
पक्षाच्या लोकांनीं अनेक प्रकारचे उपाय योजिले, परंतु त्यांचा कांहींच उपयोग 
झाला नाहीं. शेवटीं प्रृतराष्ट्रराजानें त्यांना राजधानीला बोलावून नेलें व त्यां- 
च्याशीं आपल्या पुत्रांचा सांधे करविला, व युधिष्ठिराला अर्धे राज्य दिलें. 
पांडवांनी आपल्याकरितां इंद्रप्रस्थ नांवाचें एक नवें शहर वसविलें आणि ते तेथे 
राहूं लागले. त्यांनीं आपल्या शौर्याने आपल्या राज्याचा विस्तारही वाढविला. 
त्यानंतर राजा युधिष्टिराने एक राजसूय यज्ञ करण्याचा बेत केला. राजसूय यज्ञ 
हा सार्वभौमराजानें करावयाचा असे. यज्ञाच्या वेळीं सर्व मांडलिक राजे येऊन 
स्वतःच्या अंगमेहनतीनें यज्ञाच्या कायीत मदत करीत असत. यादवांचा अधि- 
पति श्रीकृष्ण हा पांडवांचा मोठा मित्र असून शिवाय आप्त असल्यामुळें त्या- 
लाही हा यज्ञाचा बेत पसंत पडला. परंतु यज्ञ शेवटास जाण्याच्या कामीं एक 
मोठा अडथळा होता. त्यावेळीं जरासंध या नांवाचा एक बलाब्य राजा होता.. 
शांभर राजे बळी देण्याचा त्यानें बेत केला होता, आणि यासाठीं त्यानें ८६ 
राजे वंदॉंत ठेवळे होते. यज्ञसमारंभांत तो विघ्न आणील याकरितां त्याचा 
बंदोबस्त प्रथम करण्याचा सल्ला श्रीकृष्णाने पांडवांस दिला. श्रीकृष्ण, भीम 
आणि अर्जुन यांनीं त्यास युद्धास पाचारण केलें. चौदा दिवसपर्यंत भीमाचें व 
त्याचें मळ्युद्ध होऊन शेवटीं जरासंध मारला गेला आणि श्रीकृष्णाने बंदीत 
छेविळेल्या सर्व राजांस मुक्त केलें. 
' यानंतर पांडवांपैकी चौघेजण निरनिराळ्या दिशांनी विजयाकरितां गेले. त्यांनीं 
कित्येक लढाया जिंकून कित्येक राजांस युधिष्ठिराच्या पार्यी शरण आणलें. ते 
परत आले त्यावेळीं अपार संपात्ते त्यांनीं बरोबर आणली होती. याप्रमाणें 
त्या महायज्ञाला लागणार्‍या सर्व सामुम्रीची सिद्धता झाली. 

यज्ञसमारंभाकरितां जिंकलेले सर्व राजे व जरासंधाच्या बांदह्याळेंतून मुक्त 
केलेले राजेही आले होते. त्या सर्वोनीं राजा युधिठिराचें सार्वभौमत्व कबूल: 
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केलें. यज्ञसमारंभाकरितां शतराष्ट्रराजाला व त्याच्या पुत्रांनाही बोलाविले होतें. 
समारंभाच्या समाप्तीच्या वेळीं राजा युधिष्टिराला सार्वभौमत्वाचा अभिषेक 
झाला. याचवेळी भावी महायुद्धाचे बीज पेरले गेले. यज्ञाचा तो अपूर्व समा- 
रंभ पाहून दुर्योधन मत्सरानें जळूं लागला. पांडवांचें वैभव आणि युविष्टि- 
राचें सार्वभौमत्व त्याला सहन झालें नाहीं. पांडवांना कोणत्यातरी उपायानें 
'गोत्यांत आणून त्यांचें वेभव हरण करण्याचा त्यानें निश्वय केला; कारण 
युद्धांत त्यांना जिंकणें शक्‍य नाहीं, ही गोष्ट त्याला पक्की. ठाऊक होती. याक- 
रितां कांहीं कपट योजण्याचा निश्चय त्यानें केला. युधिष्ठिर राजाला दूत खेळ- 


असें त्या काळीं समजलें 
होता, असें महाभारतांत म्हटलें आहे. सर्व सजनांचा तो आदर्श होता. असें 
'असतांही ब्रूताकरितां दुर्योधनाने केलेळे पाचारण त्यास मान्य करावें लागलें. 
शकुनीनें ब्रूत खेळण्याकरितां जे फांसे तयार केले होते त्यांत कपट होतें. 
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करावा असा पण लाविला होता. अज्ञातवास म्हणजे कोणीही त्यास ओळखू 
नये अशा स्थितींत राहणें. अज्ञातवासाचे वेळीं त्याची ओळख कोणाला पटली. 
तर त्यानें फिरून बारा वर्षे वनवास व एक वर्ष अज्ञातवास करावा अशीही- 
एक अट त्यांत होती. हा शेवटचा डावही बिचार्‍या युधिष्ठिराच्या आंगावर . 
आला, आणि पणाप्रमाणें ते पांच बंधू आपल्या भार्येसह वनांत निघून गेले. 
बारा वर्षेपर्यंत त्यांनीं वनवास केला. वनवासांत असतांही त्यांनीं अनेक शो-- 
याचीं आणि परोपकाराची कृत्यें केलीं. त्यावेळीं त्यांनी अनेक तीर्थयात्राही 
केल्या. महाभारतांतील हा कथाभाग अत्यंत मनोरम असून यांत कित्येक 
अत्यंत सुरस आणि ज्ञानप्रद दंतकथा आणि गोष्टी यांचा संग्रह केलां आहे. 
प्राचीन आर्यावतांतील अत्यंत सुंदर आणि उदात्त कथांच्या या संग्रहांत धार्मिक- 
आणि आध्यात्मिक प्रमेये जागोजाग विखुरलीं आहेत. पांडव वनवासांत 
असतां मोठमोठे क्रषी आणि महात्मे त्यांच्या भेटीकरितां येत असत, आणि 
अनेक कथा सांगून त्यांचें रंजन करून त्यांस उपदेशह्ी करीत. यायोगे त्यांचे: 
वनवासाचे कष्ट पुष्कळ हलके झाले. यांपैकीं एकच गोष्ट तुम्हांस सांगतों. 

अश्वपति या नांवाचा एक राजा आर्यावर्तात पूर्वकाळीं होऊन गेला. त्याला 
सावित्री या नांवाची एक अत्यंत लावण्यवती आणि युणवती कन्या होती. 
ब्राह्मणांच्या अत्यंत पवित्र मंत्रालाही सावित्रीमंत्र असें नांव आहे. त्या 
कन्येचें पावित्र्य, जणुंकाय, तिच्या नांवानें दर्दित होत होतें ! सावित्री उप- 
वर झाली तेव्हां वरयोजना करण्याविषयीं तिच्या पित्यानें तिला सुचविलें.. 
पूर्वकालीं राजकन्यांना लग्नाच्या बाबतींत पूर्ण स्वातंत्र्य होते. आपणास पसंत 
पडेल त्या राजपुत्राशीं विवाह करण्यास त्यांना पूर्ण मोकळीक होती. 

एका सुवर्णरथांत बसून सावित्री प्रवासाला निघाली. ती अनेक देश फिरली. 
तिच्याबरोबर संरक्षणार्थ कांहीं माणसें तिच्या पित्याने दिलीं होतीं. तिनें 
निरनिराळे देश अवलोकन केळे आणि कित्येक राजपुत्रही पाहिले; पण त्यां- 
पैकीं कोणीच तिच्या पसंतीला उतरला नाहीं. शेवटी फिरतां फिरतां ती एका 
अरण्यांत आली. कित्येक अरण्यें पश्नूंसाठीं राखून ठेवण्याची चाल त्या काळीं 
हिंदुस्थानांत होती. त्या अरण्यांतील पशूंचा वध कोणीही करूं नये अशी 
ताकीद राजाकडून दिली जात असे. ज्या अरण्यांत सावित्री गेली होती तें 
अरण्य अशांपैकींच एक होतें. या अरण्यांतील पझ्म, मनुष्याला भीत नसत. 
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सर्व प्रकारचे वनचर व जलचर मनुष्याबद्दलची भीति विसरले होते. तळ्यां- 
तील मासेसुद्धा वर येऊन मनुष्याच्या हातांतून पदार्थ खात असत. हजारॉ 
वषँपर्येत त्या अरण्यांत कोणीही कधीं शिकार केली नव्हती. त्या अरण्यांत 
साधुपुरुष आणि वृद्ध वानप्रस्थ हे रहावयास जात असत. ' तेथील शांततेचा 
भंग केव्हांही होत नसे. फार काय सांगावें, पण अपराधी लोकही पळून येऊन 
त्या अरण्यांत सुरक्षित राहत असत. एखाद्याला आपल्या जीविताचा आणि 
संसाराचा कंटाळा आला तर तो त्या अरण्यांत जाऊन राहत असे. त्या 
ठिकाणीं अनेक सत्पुरुषांचीं दझानें घ्यावी, त्यांजपासून धर्मज्ञान संपादावें आणि 
ध्यानधारणादि साधनांनी उर्वरित आयुष्याचे सार्थक करावें अशा हेतूनें कित्येक 
ऱ्लोक जात असत. : 

ययुमत्सेन या नांवाचा एक राजा होता. त्याच्या शत्रूंनी त्याचें राज्य बळ- 
कावलें होतें. तो राजा अतिशय वृद्ध झाला होता व त्याची धृष्टीही नाहींशी 
झाली होती. हा अंध राजा आपली पत्नि व पुत्र यांसह याच अरण्यांत 
येऊन राहिला होता. तेथें तपाचरणांत राहिळेळें आयुष्य तो घालवित होता. 
त्याच्या मुलाचें नांव सत्यवान असें होतें. 

फिरतां फिरतां सावित्री या राजाच्या झोंपडींत आली. अरण्यवासी सत्पु- 
रुषांचा मान ठेवण्याची चाल त्या कालीं होती. एखादा राजा अथवा महाराजा- 
ही अरण्यांत आला आणि त्याच्या नजरेस एखादें झोॉपडें पडलें तर आंत 
जाऊन त्यांतील रहिवाशाचें दर्शन घेतल्याशिवाय तो पुढें जात नसे. सत्पुरु- 


षांचा एवढा सान त्या काळीं राखला जात असे. मी अमक्या क्रुषीच्या 
कुळांतला असें सांगण्यांत एखाद्या 


वाटत असे. आपला एखादा पूर्वज 
निर्वाह करीत असे ही गोष्ट तेव्हां मोठ्या अभिमानाची समजली जांत असे. 
अमका क्रषि आमचा पूर्वज असें सांगण्यांत आजमितीसही आम्हांला मोठा 
अभिमान वाटतो. धार्मिक बाबींना अद्य प्रकारचा मान हिंदुस्थानांत अजू- 
नही मिळतो. अशा प्रकारच्या एखाद्या आश्रमांत जाण्याचा प्रसंग एखाद्या 
राजाला आला तर तो घोड्यावरून उतरून. पादचारी होई. आपला रथ, घोडे 
वगरे महत्त्व दाखविणारे पदार्थ आश्रमाच्या हद्दीच्या बाहेर तो ठेवीत असे. 
'विनीतवेषेण प्रविष्टव्यानि तपोवनानि? अशी. भावना सर्व राजांच्या 
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हृदयांत वास करीत होती. एखादा मोठा शूर क्षत्रिय असला तरी क्षात्रदराक- 
वस्तू बाहेर ठेवल्यावांचून तो आश्रमांत शिरावयाचा नाहीं. बाह्यतः तरी, 
त्यानें शांतवृत्तीचा स्वीकार केलाच पाहिजे. डि 
युमत्सेन राजाच्या आश्रमांत सावित्री आली, आणि राजाच्या सत्यवान- 
नामक पुत्राला तिनें पाहिलें आणि तिचें प्रेम त्याच्यावर जडलें. त्या वेळेपर्यंत 
अनेक राजकुमार तिनें पाहिळे होते, पण सत्यवानाला पाहिल्यानंतर मात्र; 
तिचें मन तिच्या ताब्यांत राहिलें नाहीं. : 
आपला प्रवास संपवून सावित्री परत आली तेव्हां तिच्या पित्यानें तिळा 
विचारलें, “ बाळे, एखाद्या राजपुत्राला तूं पसंत केलेंस का?” सावित्रीने 
होकारार्थी मान हालवितांच तिचा बाप. म्हणाला, “काय त्या राजपुत्राचें 
नांव ६” सावित्रीने उत्तर दिलें, “ते आतां राजपुत्र नाहींत. त्यांच्या वडिलांचे 
नांव ययुमत्सेन असें असून त्यांच्या शत्रूंनी त्यांचें राज्य हिरावून घेतलें आहे. 
त्यामुळें आपल्या पुत्रासह बयुमत्सेनांनी अरण्यवास पतकरला.आहे. द्युमत्से- 
नांचा पुत्र हल्ली कंदमुळे आणून आपल्या मातापित्यांचे पोषण करीत असतो.” 
त्यांचें भाषण याप्रमाणें चाललें आहे तों नारदमुनि तेथें आले. राजानें ही 
हकीगत मुनींच्या कानावर घाळून त्यांचा सल्ला विचारला. नारदमुनि म्हणाले, 
“ राजा, आजपासून बारा महिन्यांनीं हा राजपुत्र मरण. पावणार आहे. 
तुझ्या मुलीनें त्याला पसंत केलें ही फारच वाईट गोष्ट झाली आहे. ” राजानें ' 
हें सुनीचें म्हणणें सावित्रीला कळविलें आणि म्हटलें, “ बाळे, विचार कर« 
अशा अल्पायु राजपुत्राशीं विवाह करून आपल्या जन्माचें तूं मातेरे करून 
घेणार काय? त्याजबद्दलचा आतां विचारच तूं करूं नको.?”. सावित्री ह्मणाली, 
“त्यांना मीं मनानें वरिळें आहे. आतां दुसर्‍याशीं विवाह करून मी पाति-. 
व्त्यभंगाचें पातक कसें आचरूं १ कुमारिकेनें पसंती एकदांच करावयाची 
असते. ती पसंती होऊन चुकल्यावर पुन्हां तिनें निराळा विचार करणें सुद्धां 
पापाचरणच आहे. ” सावित्रीचा निश्चय दृढ आहे असें पाहून तिच्या बापाने 
तिचें लम सत्यवानाशीं करून दिलें. लझ झाल्याबरोबर सावित्री अरण्यांत 
राहावयास गेली. सत्यवान कधीं सत्यु पावणार हें सावित्रीला अगोदर कळलें 
होतें; पण त्याबद्दल तिनें कोणाजवळही उच्चार केला नव्हता. ती माहिती 
तिनें अत्यंत गुप्त राखली होती. कंदमुळें आणण्यासाठी सत्यवान घनदाट अर-. 
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ण्यांत जात असे. तेथें कंद्सुळें व वाळलेल्या काटक्याकुटक्या गोळा करून 
तो आश्रमीं आला म्हणजे सावित्रीने पाकनिष्पत्ति करावी असा क्रम चालू 
झाला. अशा रीतीनें त्यांचा काळ सुखाने जातां जातां तो भयंकर दिवस 
जवळ येत चालला, आणि आतां तर फक्त तीनच दिवसांचा अवकाश राहिला. 
त्या तीन रात्री सावित्री उपोषित राहिली. त्या तीन रात्री तिनें परमेश्वराच्या 
आराधनांत घालविल्या. तिच्या नेत्रांतून एकसारखा अश्रुपात होत होता. 
शेवटी तो काळदिवस उगवला. त्या दिवशीं तिनें सत्यवानावर एकसारखी 
नजर ठेवली होती. सत्यवानावरोबर अरण्यांत जावयास तिनं आपल्या सासू- 
सासर्‍्यांची परवानगी मागितली. त्यांनींही परवानगी दिल्यावरून ती त्या 
दिवशीं सत्यवानाबरोबर अरण्यांत गेली. एकाएकीं सत्यवानाला अस्वस्थता 
वाटूं लागली. त्याला भोंवळ येऊं लागली, तेव्हां तो सावित्रीला म्हणाला, “माझें 
डोकें जड होत आहेसें वाटतें. माझ्या डोळ्यांसही अंधारी येत आहे. मी 
येथेंच थोडा वेळ विश्रांति घेतों. ” हे शब्द कानीं पडतांच सावित्रीचे अंत:- 
करण अगदीं व्याकुळ होऊन गेलें. तथापि तसाच धीर धरून ती म्हणाली, 
“ महाराज, माझ्या मांडीवर डोकें टेंकून थोडा वेळ विश्रांति घ्यावी. ” सावि- 
त्रीच्या मांडीवर डोकें टेकून सत्यवान पडतो न पडतो तोंच त्याची प्राणज्योति 
मंद होऊं लागली. सावित्रीनें त्याचें मस्तक हृदयाशीं धरलें. तिच्या डोळ्यांतून 
पाण्याच्या धारा एकसारख्या वाहूं लागल्या. त्या निर्जन अरण्यांत तिचें समा- 
घान कोण करणार सत्यवानाचे प्राण हरण करण्याकरितां येणाऱ्या यमदूतां- 
च्या कृष्णछाया तिला दिसूं लागल्या. येत येत त्या छाया बऱ्याच जवळ 
आल्या; परंतु सावित्रीच्या भोवती तीत्र पातित्रत्याभीचें तेजोवलय पसरत 
असल्यामुळे त्या छाया तिच्या पतीच्या प्राणास स्पर्श करू शकेनात. थोडा 
वेळ थांबून यमदूत परत गेळे आणि ही सर्व हकीगत त्यांनीं यमाला कळविली. 
दूतांनी सांगितलेली हकीगत ऐकल्यानंतर यम स्वतः त्याठिकाणी आला 
शथ्वीवर भनुष्याची उत्पत्ति झाल्यानंतर जो पहिला मनुष्य स्त्यु पावला तोच 
यम झाला आहे. सवाचे प्राण हरण करून त्यांच्या बऱ्यावाईट कर्मांप्रमाणें 
त्यांस गति देणें हें या देवतेचें काम आहे. यम स्वतः त्या ठिकाणीं आला 
च सावित्रीच्या जवळ येऊन उभा राहून म्हाणाला, मुली, तें शरीर क 
छजपासून दूर्‌ कर. जो कोणी या जगांत जन्मास बहल 
द ) स आला त्याला 'मृत्यु नेमले- 
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लाच आहे. मी यम त्याला नेण्यासाठी आलों आहें.” यमाच्या सांगण्या- 
अमाणें सावित्रीनें आपल्या पर्तीचें मस्तक खालीं ठेवलें. यमानें त्याच्या प्राणार्चे 
हरण केलें व तो चालूं लागला. थोड्याशा अंतरावर यम गेला इतक्यांत 
आपल्या पाठीमागें वाळलेल्या पाचोळ्यावर कोणाचीं पावलें वाजत आहेत 
असें वाटून त्यानें मागें वळून पाहिलें तों सावित्री त्याच्या नजरेस पडली; 
तेव्हां तो तिला म्हणाला, “ मुली, तूं-माझ्यामागें कां येतेस £ मरण कोणाला 
सुटलें आहे काय १” सावित्री म्हणाली, “यमराज, मी आपल्यामागे येत 
नाहीं. पण पति जाईल तिकडे जाणें हें प्रत्येक पतित्रतेचें कामच आहे. ज्या- 
प्रमाणें सत्यु पावणें हा प्रत्येक देहधाऱ्याचा धर्म आहे, त्याचप्रमाणें सदोदित 
पतिसमागमें असणें हाही कुलांगनेचा धर्मच; नाहीं का? ह्या सनातनधर्म आहे. 
देशकालवर्तमानानें हा धर्म बाधित होत नाहीं. ” या तिच्या उत्तराने संतोष 
पावून यम म्हणाला, “ मुली, तुला हवा तर एक वर मागून घे. पण याचा 
प्राण मात्र तुला प्राप्त होणार नाहीं. ” सावित्री म्हणाली, “भगवान्‌ यमधर्मा, 
मला कांहीं वर देण्याची आपली मर्जी असेल तर माझ्या सासऱयाला दृष्टि द्या. 
आणि सुख प्राप्त व्हावें हें देणें आपण मला द्यावे. ” “ तथास्तु. तुझी खुभ 
इच्छा तृप्त होवो. ” असें म्हणून यम पुढें चाळू लागला. पुन्हां त्याला पूर्वी- 
माणेच पावलांचा आवाज ऐकूं आला. पुन्हा मागें वळून तो म्हणाला,.“ बाळे, 
तूं अजूनही माझ्यामागून कां येतेस १” सावित्रीने उत्तर दिलें, “ महाराज, 
मी तरी काय करूं. माझे पाय आपोआपच आपल्यामागें चाळूं लागतात. 
मागें फिरावें म्हणून मी पुष्कळ यत्न केला; पण माझें मन आणि त्याबरोबरच 
माझें शरीरही आपल्या मागें येतें. माझा आत्मा या देहांतून अगोदरच बाहेर 
गेला आहे. माझ्या पतीच्या आत्म्याहून माझा आत्मा निराळा नाहीं. त्या 
माझ्या आत्म्यामागें माझें शरीर जातें त्याला मी काय करूं ६” यम म्हणाला, 
“ अहाहा ! तुझे हे शब्द ऐकून मला आनंद होतो. आणखी एखादा वर हवा 
तर मागून घे; पण सत्यवान मात्र तुला परत मिळणार नाहीं. ” सावित्री, 
म्हणाली, “देवा, तुझी मर्जी असेल तर माझ्या सासऱ्याचें सर्व वैभव पुन्हा प्राप्त 
होवो आणि तो पुन्हा राज्यासनावर बसो. ? यम म्हणाला, “ मुली, तुझ्या 
इच्छेप्रमाणे होईल. पण आतां मात्र घरीं जाहो. जिवंत मनुष्यांनीं यमाबरोबर 
नचाळूं नये. ” असें म्हणून यम पुढें चाळू, लागला. पुन्हा त्याला पूर्वीसारखाच 
स्वा, वि, खं. ३-५. 
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पावलांचा शब्द ऐकूं येऊं लागला. बिचारी सावित्री अजूनही त्याच्यामागे जात 
होती. यम पुन्हा मागें वळून म्हणाला, “ बाळे सावित्री, आतां माझ्यामागे 
येऊन तुला कांहीं फलप्राप्ति होणार नाहीं. ” सावित्री म्हणाली, “ माझ्या 
आत्म्याला घेऊन आपण जातां आणि मी मागें राहावें म्हणतां हें कसें १ 
माझें शरीर आतां माझ्या ताब्यांत नाही. ” यम म्हणाला, “सावित्री, कल्पना 
कर कीं तुझा भर्ता अत्यंत पापी असला आणि त्याकरितां नरकवासाची 
शिक्षा त्याला होणार असली तर तूं त्याबरोबर कशी जाशील बरें १” सावि- 
त्रीनें उत्तर दिलें, “ देवा, माझे पूज्य पति जेथें असतील तेथें जाणें हेंच माझें 
सुख; ते स्वर्गात असोत अगर दुसर्‍या कोठें असोत; त्यांचें जें ठिकाण तेंच 
माझें पुण्यक्षेत्र; तीच माझी सुखभूमि. ” यम म्हणाला, “ पुण्यशीले, तुझ्या 
भाषणाने मी संतुष्ट झालॉ आहें. आणखीही वर माग-पण स्वत मनुष्ये जिवंत 
होत नसतात हें मात्र ध्यानांत धर. सावित्री म्हणाली, “ आपली मर्जी 
असली तर माझ्या सासऱ्याचा वंशच्छेद होऊं नये एवढेंच माझें मागणें आहे. 
सत्यवानाला पुत्र होऊन त्यांना माझ्या सासर्‍याचें राज्य मिळावे. ” सावित्रीचे 
हें भाषण ऐकून यम हंसून म्हणाला, “ प्रियकन्ये, तुझ्या इच्छेप्रमाणे होईल. जा. 
सुझा पति पुन्हा जिवंत होऊन त्याला पुत्र होतील. त्यांना राज्यासन प्राप्त 
होईल. बाळे, आतां जा घरीं. प्रेमाला वश न होणारा असा या जगांत कोण 
आहे! प्रेमावर साक्षात्‌ मृत्यूही आपला अंमल गाजवू शकत नाहीं. तुझ्यासारखे 
म्रेम मला इतर ल्रियांच्या ठिकाणीं आजपर्यंत आढळले नांहीं. खरें प्रेम हीच 
या जगांतील चिरस्थायी वस्तु आहे. मी प्रत्यक्ष स्त्यु असतां प्रेमाचा पाश 
माझ्यानेंद्दी तोडवला नाहीं, इतकेच लक्ष्यांत ठेव. > 

सावित्रीची कथा याप्रमाणें आहे. सावित्नीचें तत आचरणें हाच क्त्ता 
आमच्च्या आर्यश्रियांपुढे ठेवलेला आहे. आपल्या प्रेमाच्या बळावर प्रयक्ष 
रत्यूाही जिंकले, तिच्याचसारखें वर्तन आमच्या आर्यल्रियांनीं करावें अशी 
त्यांच्या जन्मभूमीची इच्छा आहे. 


अशा प्रकारच्या शेकडो सुंदर कथा महाभारतांत जागोजाग गोंविल्या 


"न्य जगातल्या अत्युत्कृष्ट ग्रंथांतला एक ग्रंथ आहे हें मी 
गरोदर सांगितलेच आहे. त्याचीं एकंदर अठरा पर्वे अथवा भाग असून एकं- 
छर-अंथ सुमारें एक लक्ष आहे. 
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ब्लड क क कयी वी 
आतां आपण आपल्या सुख्य विषयाकडे वळूं. पांडव वनवासास गेल्याचा 
भाग अगोदर सांगितलाच आहे. तेथेंही दुर्योधन त्यांच्या पाठीला हांत धुऊन 
लागला होता. त्यांच्या नाशाकरितां त्यानें अनेक उपाय योजून पाहिले पण ते' 
सर्व फुकट गेले 
अरण्यांतील त्यांच्या जीवनकमांतील एक कथा आपणांस सांगतो. अरण्य- 
वासांत असतां एके दिवशीं धर्मराजा फार तृषाक्रांत झाला होता. त्याने 
आपला बंधु नकुल यास पाणी आणण्याकरितां पाठविलें. जवळच एक सरो. 
वर होतें तेथें तो गेला आणि आतां पाण्याला हात लावणार तोंच शेजारच्या 
'एका द्रक्षावरून त्याला पुढील शब्द ऐकू आले. “ अरे थांब, माझ्या प्रश्नाचे 
अगोदर उत्तर दे आणि नंतर पाण्याला स्पर्श कर. ? नकुलानें त्याकडे लक्ष्य 
"न देतां तो सरोवरांतील पाणी प्याला आणि तेथेंच मृत होऊन पडला. 
बराच वेळ झाला तरी नकुल परत येत नाहॉसें पाहून युधिष्ठिराने सहंदेवाला 
त्याच्या शोधासाठी व पाणी आणण्यासाठी पाठविलें. त्याच्या सांगण्याप्रमाणे 
सहदेव गेला आणि फिरतां फिरतां त्या सरोवरावर आला. तेथें येऊन पहातो 
तो आपला भाऊ मरून पडला असल्याचें त्यास दिसून आलें. आपल्या बंधूची 
ही स्थिति पाहून त्याला अत्यंत खेद झाला; पण तो तसाच पाणी आण- 
ण्याकरितां सरोवराकडे गेला. तेथें जातांच त्याला तेच शब्द पुन्हा ऐकूं आले- 
““मुला, माझ्या प्रश्नाचे उत्तर अगोदर दे आणि नंतर पाणी पी. “ त्यानेही 
त्या हब्दांकडे लक्ष्य दिलें नाहीं: पाणी पिऊन सरोवरावाहेर येतांच तोही मरून 
पडला. आपले दोघेही बंधू परत आले नाहींत असें पाहून युधिष्ठिराने अजुन 
च भीस यांस पाठविलें; पण त्यांचीही तीच गत झाली. शेवटीं युघिष्टिर स्वतः 
त्या सरोवरावर आला; आणि आपल्या बंधूंची ती अवस्था पाहून अत्यंत 
शोकाकुल होऊन रुदन करूं लागला, इतक्यांत त्यालाही एक भाषण ऐकूं 
आलें. “मी एक यक्ष येथील रहिवासी आहें. मी बगळ्याच्या रूपानें येथें 
फिरून लहान लहान मत्स्य भक्षण करीत असतो. माझ्या शापामुळेंच तुझ्या 
भावांस मृत्यु प्राप्त झाला आहे. माझ्या प्रश्नांची उत्तरें तूं. न देशील तर 
तुलाही त्यांच्याच पंथाला जावें लागेल. माझ्या प्रश्नांची उत्तरें देऊन मंग 
लागेल तितकें पाणी पी अथवा घरींही घेऊन जा .” युचिष्टिर म्हणाला , 
“आपण प्रश्न विचारावे. माझ्या बुद्धीप्रमाणें मी त्यांचीं उत्तरें देईन. ” यक्षानें 
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त्याला कित्येक प्रश्न विचारले असतां राजा युघिष्टिरानें त्यांचीं समर्पक उत्तरें 
दिली. त्यांपेकी एक प्रश्न असा होता:-या जगांत अत्यंत मोठें आश्चर्य कोणतें १ 
“आपल्या आजूबाजूला शोंकडो माणसें मरत असल्याचें प्रत्यही पाहत असतां. 
आपण चिरंजीव आहों असें मनुष्याला वाटतें हेंच अत्यंत मोठें आश्चर्य.” असें 
उत्तर राजा धर्माने दिलें. दुसरा एक प्रश्न:-“ धर्मरहस्य जाणण्याचा मार्ग 
कोणता?” युधिष्ठिराने उत्तर दिलें, “ वादाविवाद करून निश्चितार्ध समजतः 
नाहीं. मतें अनेक आहेत. श्रुतिस्म्राते अनेक असून परस्परास विरोधक दिस-- 
तात. क्रषिवचनांतही अशीच एकवाक्यता नाहीं. यासाठीं “महाजनो येन 
गतः स पन्था । ” अशा प्रकारचीं उत्तरें ऐकून यक्ष म्हणाला, “ राजा, तुझी 
उत्तरे ऐकून मला फार संतोष झाला आहे. मी यमधर्म असून तुझी परीक्षा: 
पाहण्याकरितांच येथें आलों. तुझे बंधू खरोखर स्त झालेले नाहींत. माझ्या 
शापवलानें ते सतवतू पडले आहेत इतकेंच. तूं अहिंसेचें तत्त्व पूर्णपणें पाळलें. 
आहेस; तूं अजातराचु आहेस; त्या अर्थी तुझे बंधू तुला पुन्हा प्राप्त होवोत. 
यक्षानें असें म्हणतांच सर्व पांडव उठून उभे राहिले. न 

राजा युधिष्ठिराच्या स्वभावविशेषाची या गोष्टींत एक छटा दाखविली: 
आहे. त्यानें दिलेल्या उत्तरांवरून तो केवळ सत्ताधीश राजा नसून खरोखर 
योगी आणि तत्त्ववेत्ता होता, असें दिसून येतें. 

याच सुमारास त्यांच्या वनवासाचे दिवस संपत आले असल्यामुळें अज्ञात- 
वासाकरितां विराट राजाच्या नगरांत जाण्याविषयीं यक्षानें त्यांस आज्ञा केली. 
त्याप्रमाणें निरनिराळे वेष घेऊन ते विराट राजाच्या घरीं गेळे आगि 
त्याच्याच सेवेंत राहिले. युधिष्ठिर हा कंकभट होऊन राजाबरोबर द्यूत खेळ- 
ण्यासाठी राहिला. भीम पाकगृहांत योजिला जाऊन बलव झालो. अर्जुन 
बृहनडा होऊन राजकन्या उत्तरेला नृत्य शिकविण्याकरितां राहिला. नकुलाकडे: 
अश्वशालेचें काम सोंपाविण्यांत आलें. सहदेवाची योजना गोझालेकडे झाली. 
द्रौपदी दासी होऊन राणीच्या सेवेला राहिली. अशा रीतीनें विराट राजाच्या 
घरीं त्यांनीं आपल्या अज्ञातवासाचें वर्ष घालविलें. दुर्योधनाने अनेक प्रकारें 


त्यांचा शोध चालविला होता; पण त्याचे सर्व प्रयत्न फुकट गेले. तें वर्ष 
संपत न संपते तोंच ते पुन्हां प्रकट झाले. 


- त्यानंतर राजा युधिष्ठिराने धृतराष्ट्राकडे शिष्टाई करण्याकरितां 


र ं एक वकील 
पारबून आपलें अर्धे राज्य आपणास परत द्यावें अशी ही 


त्याजपाशीं मागणी. 
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-केली. परंतु दुर्यीधनानें युधिष्टिराचें हें मागणें मनास आणलें नाहीं. पांडवांच्या 
बद्दल पक्का द्वेष त्याच्या मनांत भरला होता. त्यांच्या न्यायाच्या मागण्या-- 
-कडेही त्यानें लक्ष्य दिलें नाहीं. अर्ध राज्य तर बाजूलाच राहिलें; पण एखादा प्रांत 
अथवा पांच गांवही त्यांस देण्याचें नाकारलें. युद्ध केल्याशिवाय एखादा गांव 
-देणार नाहींच पण सुईच्या अग्राइतकी भूमीही मी पांडवांस देणार नाहीं, असा 
-स्पष्ट जबाब त्याने वकिलाला दिला. त्याचा बाप धृतराष्ट्र यानेंही त्याची समजूत 
घालण्याचा पुष्कळ यत्न केला. पांडवांशीं समेट करण्याबद्दल त्यानें दुर्योधनाला 
'अनेक प्रकारें उपदेश केला; पण त्यांचा कांहीं उपयोग झाला नाहीं. नंतर 
-यदुकुलश्रेष्ठ भगवान्‌ श्रीकृष्ण यांनींही शिष्टाई केली. युद्ध करून व्यर्थ प्राण- 
हानी होऊं नये म्हणून दुर्योधनपक्षीय शहाण्या मनुष्यांनींही त्याला सांगून 
-पाहिलें; परंतु या सर्व प्रयत्नांस कांही यराःप्राप्ति झाली नाहीं. शेवटीं दोन्ही 
यक्षांनीं युद्धाची कडेकोट तयारी केली. आयीवतीतील सर्व राष्ट्रांचे अधिपति 
-या युद्धांत कोणत्याना कोणत्या पक्षाकडे सामील झाले होते. 

पूर्वापार चालीप्रमाणें या युद्धास आरंभ झाला. त्या वेळींही युद्धाचे विशेष 
नियम असत. त्यांस अनुसरूनच तेव्हां युद्धे होत असत. युधिष्ठिराने आप- 
-ल्या पक्षाकडील सर्व राजांस बोलावणें करून आपल्या बाजूला येण्याविषयीं 
"त्यांस विनंति केली. दोन पक्ष युद्धास सिद्ध झाळे असतां त्यांपैकीं ज्याकडून 
प्रथम बोलावणें येईल त्याच्या बाजूला जावयाचें हा त्या वेळीं क्षात्रधर्म सम- 
-जला जात असे. त्याप्रमाणें कौरव व पांडव यांजकडून बोलावणीं जातांच सर्व 
देशांतून राजेलोक या अथवा त्या पक्षाकडे जमा झाले. प्रथम बोलावणे येईल 
तिकडे जावयाचें अशी क्षात्रनीति असल्यामुळें कित्येक वेळां एक भाऊ एका 
पक्षाकडे व दुसरा दुसऱ्याकडे; अथवा बाप एक बाजूला व मुलगा दुसर्‍या 
-बाजूला या प्रमाणेंही प्रकार घडून येई. त्यावेळची युद्धनीति सध्याहून फार 
:भिन्न होती. त्यांतील कित्येक नियम सध्या आपणांस चमत्कारिक वारण्या- 
-सारखे आहेत. सायंकाळ होऊन त्या दिवसाची लढाई संपली कीं परस्पर श्रु- 
भाव विसरावयाचा असा तेव्हां नियम असे. एकमेकांचे सैनिक खुशाल एक- 
-मेकांच्या तंवूंत जावयाचे, पण सकाळ झाली कीं पुन्हा लढाईची सुरुवात 
पूर्वीप्रमाणेच निकरानें व्हावयाची. मुसलमानांची स्वारी हिंदुस्थानावर येइपर्यंत 
हिंदुस्थानांत अद्याच प्रकारचे नियम अस्तित्वांत होते. त्याचप्रमाणें प्रत्येक 
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योद्धथानें समोरच्यापैकीं जो आपल्याच सारख्या हत्यारांनी युक्त असेल त्या. 
बरोबरच युद्ध करावें असा नियम होता. घोडेस्वारानें घोडेस्वारावरोबरच युद्ध 
करावें. रथ्यानें रथ्याबरोबरच लढावें असा नियम असे. तसेंच हत्यारांना विषः 
लावण्याची मनाई असे. शत्रु निजला असतां अथवा गेरसावध असतां ल्यावर 
हृक्ठा करावयाचा नाहीं आगि त्याचप्रमाणें कोणत्याही प्रकारच्या कपटाने युद्ध 
करावयाचें नाहीं असाही नियम असे. अश्याच प्रकारचे दुसरेही कित्येक नियम 
होते. यांपैकी एखादा नियम कोणी मोडला तर तें त्याच्या क्षत्रियलाला 
लांछनास्पद समजलें जात असे. सर्व क्षत्रियांना अशा प्रकारचें शिक्षण दिलें. 
जात असे. मध्यआशियांतून परदेश्ीयांच्या स्वाऱ्या हिंदूंवर झाल्या, तेव्हां 
त्यांनी आपल्या या नव्या शत्रूंशी युद्ध करतांनाही हेच नियम पाळले होते- 
शत्रूचा पराभव होऊन तो परत जात असतां त्याची रवानगी करून देतांना 
त्यास नजरनजराणा द्यावयाचा असें कित्येक वेळां घडलें आहे. कोणत्याही 
परकीय राज्यावर निष्कारण स्वारी करून तो देश वळकवावयाचा नादीं अशी 
त्या वेळीं आर्यनीति होती. शत्रूचा एखादा मोठा मनुष्य आपल्या हातीं सांप- 
डला तर त्याच्या इतमामाप्रमाणें त्याची रवानगी आर्यराजे करीत असत. 
मुसलमानांची स्वारी आल्यानंतर या सर्व गोष्टी बंद झाल्या. एखादा हिंदुराजा 
हातीं सांपडला असतां मुसलमानांनीं त्यास जिवंतही सोडलें नाहीं असें 
कित्येक वेळां घडलें आहे. 
महाभारतीय युद्धाच्या काळीं केवळ धनुष्यबाण एवढेंच हत्यार नव्हतें हें 
लक्ष्यांत ठेवण्याजोगें आहे. शत्नांबरोबरच अत्रांचाही उपयोग त्यावेळीं केला 
जात असे. अल्ने म्हणजे मंत्रयुक्त अशी गुप्त शक्षेंच होत. मंत्रांचा उपयोग 
युद्धाच्या कामीं पुष्कळ होत असे. मंत्राच्या सामर्थ्याने एकटा मनुष्य लाखो 
लोकांबरोबर युद्ध करीत असे. अग्न्यक्नाच्या प्रयोगाने लक्षावधि लोक जळून 
जातील असा अभि एकटा मजुष्य पेटवू शकत असे. पजंन्याक्नानें मंत्रित 
केलेला एक बाण कोणी फेंकल्यावरोबर मुसळघार पाऊस पडत असे. त्या 
अज्ञविद्येच्या ताड उपयोग युद्धांत करीत असत, हें विशेषेंकरून 
ध्यानांत ठेवण्यासारखें आहे. तोफ हें अत्यंत जुनाट हत्यार आहे असें उघड 
दिसतें. चिनी लोकही पुरातनकाळीं या हत्याराचा उपयोग करीत असत. 
शहरांच्या भांवतालच्या भिंतींवरून कित्येक तोफा चढवून ठेवलेल्या, 
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असत. चिनी लोक लोखंडाच्या जाड नळांतून भुतें आणि राक्षस कोंडून ठेव- 
* तात आणि त्याला विस्तव लावतांच हे राक्षस मोठाल्या आरोळ्या मारीत 
बाहेर पडतात व शत्रूच्या सैन्यांत शिरून पुष्कळ लोकांचा फडशा पाडतात 
असें इतर लोक त्यावेळीं समजत असत. 

त्यावेळीं सैन्याला चतुरंग असत. पदाति म्हणजे पायांवर उभें राहून लढ- 
णारे. तुरग म्हणजे घोडेस्वार. त्याचप्रमाणें हत्तीवर बसणारे योद्धे त्यावेळीं 
असत. एका सैन्यांत एक तुकडी नुसत्या हत्तींवरील योद्धथांचीच असावयाची. 
तांत शेकडो हत्ती असत. त्यांच्यावर लोखंडाचें भक्कम चिखलत असे. त्याच- 
प्रमाणें रथी म्हणजे रथांचा उपयोग करणारे योदेही असत. यांपैकी रथ आणि 
हत्ती यांचा उपयोग सांप्रत होत नाहीं. या रथांचीं जुनाट चित्रें तुमच्याही 
पाहण्यांत आलीं असतील. याप्रमाणें प्रत्येक सैन्यांत चार भ्रकारचे योद्धे त्या 
काळीं असत. 

कौरव आणि पांडव यांजमधील युद्धास सुरवात झाली तेव्हां श्रीकृष्ण 
आपल्या पक्षाकडे असावा अशी दोघांचीही इच्छा होती. पण आपण हातांत 
शक्ष धरणार नाहीं असें श्रीकृष्णानें सांगितलें. त्यानें युद्धांत अर्जुनाचें सारथ्य 
स्वीकारळें होतें, आणि दुर्योधनाला आपलें सैन्य दिलें होतें. 

कुरक्षेत्राच्या विस्तीर्ण रणमेदानावर' या युद्धास प्रारंभ झाला. या युद्धांत 
भीष्म, द्रोण, कर्ण, दुर्यीधन त्याचे सर्व भाऊ आणि दुसरे कित्येक योद्धे व 
भाऊबंद प्राणांस सुकले. दोन्ही पक्षांचा भयंकर नाश या युद्धांत झाला. एकंदर 
अठरा दिवस हें युद्ध चाळ, होतें. दोन्हीपक्षांकडे मिळून अठरा अक्षौहिणी 
सेन्य या युद्धांत गुंतळें होतें. यांपैकी फारच थोडे लोक वांचले. शेवटी दुर्यो- 
घन मरण पावला त्यावेळीं हें युद्ध समाप्त होऊन पांडवांचा जय झाला. या 
युद्धाने सारा देश शोकसागरांत बुडून गेला होता. गांधारी राणी व इतर ज्ञिया 
यांच्या रुदनानें दशदिशा दुःखित झाल्या. लक्षावाचे स्रिया अनाथ झाल्या. 

या युद्धांत एक गोष्ट मात्र चिरस्मरणीय अश्शी घडली आहे. भगवद्गीता 
हें अमरकाव्य ज्या प्रसंगीं अवनीतलावर अवतीर्ण झालें, तो प्रसंग याच 
युद्धांतला आहे. याच्या तोडीस बसविण्यासारखा दुसरा ग्रंथ भरतभूमीत 
अंजून निर्माण झाला नाहीं. आम्हां हिंदु लोकांचा हा परमपवित्र आणि 
परमपूज्य ग्रंथ आहे. भगवान्‌ श्रीकृष्ण आणि अर्जुन यांचा संवाद यांत आहे. 
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कुरक्षेत्राच्या रणमैदानावर दोन्ही सैन्ये एकत्र जमलीं असतां हा अक्षय्य 
.ग्रंथ निपजला. ज्यांनीं गीता वाचली नसेल त्यांनीं ती एकवार तरी अवऱ्य * 
वाचावी, अशी माझी विनंति आहे. तुम्हां अमेरिकन लोकांवर या ग्रंथाचा 
किती परिणाम झाला आहे याची थोडीतरी कल्पना तुम्हांस झाली तर खरो- 
खर आश्चर्याने तुह्ली थक्क व्हाल! प्रख्यात अमेरिकन तत्त्ववेत्ता इमरसन याच्या 
ठिकाणीं गीतेनेंच स्फूर्ति निर्माण केली! तो एके वेळीं का्लीइल यास भेटाव- 
यास गेला असतां त्यानें इमरसनला गीतेची एक प्रत नजर केली. या लहानशा 
पुस्तकानेंच अमेरिकेंत मोठी क्रांति घडवून आणिली आहे. अमेरिकेंतील अनेक 
प्रकारच्या चळवळींचे मूळ गीतेतच आहे. 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण हे गीतेंतील प्रमुख पुरुष होत. ज्याप्रमाणें भगवान्‌ येछु 
ख्रिस्त हा परमेश्वराचाच अवतार आहे असें तुम्ही समजतां, त्याप्रमाणेच 
आह्मी हिंदुलोक परमेश्वराने कित्येक अवतार धारण केले असें समजतो. अव- 
तार एक दोनच झाले असें नसून, ज्या ज्या वेळीं एथ्वीवर अधर्म माजतो 
त्या त्या वेळीं परमेश्वर अवतार घेऊन, सजनांचें रक्षण आणि दुष्टांचें निर्दळन 
करतो असें आह्यी समजतो. असे अवतार आजपर्यंत पुष्कळ झाले आहेत. 
परमेश्वराच्या या सर्व अवतारांत श्रीकृष्ण हाच अधिक पूज्य समजला जातो. 
इतर अवतारांच्या भक्तांपेक्षां ृष्णभक्तांची संख्याच हिंदुस्थानांत आधिक 
आहे. भगवान्‌ श्रीकृष्ण हा पूर्णावतार होता असा आमचा समज आहे. बुद्ध 
चंग्ररे इतर अवतार त्यागी होते. त्यामुळें संसारी लोकांबद्दल त्यांच्या चित्तांत 
'फारशी अनुकंपा नव्हती. ते स्वतः संन्यस्त वृत्तीचे असल्यामुळें संसारी मनु- 
"याबद्दल त्यांच्या मनांत सद्दानुभूति उद्भवणें शक्‍यच नव्हतें. पण श्रीकृष्णाची 
गोष्ट याहून वेगळी आहे. तो स्वतः संसारी होता. त्यागी नसून भोगी होता. 
तो स्वतः राज्यकर्ता होता. त्याला मुलेंबाळें होती. सर्व प्रकारचे आप्तसंबंधी 
आणि मित्र त्याला होते. व सर्वोमध्यें राहून आणि या सर्वाचे वेगवेगळे 
संबंध लक्ष्यांत आणून पंसारी लोकांस ककल ला 
नव्हे तर त्या ता ततर असतो व हता शर्त 
उदाहरणानें आह्यांस शिकविले. आम्हा सं | शिक तयी 
र २. आम्हा संसारी मजुष्यांस कर्म करणें भाग 
आहे हें जाणून त्यानें आम्हांस कर्मरहस्य सांगितलें. * कर्मेण्यकम यः पड्ये- 
दकमेणि च कर्म य: । स बुद्धिमान मनुष्येषु रि च ग. 
*) 5 डाड़माच मजुष्येषु स युक्त; कृत्तकर्मकृत्‌ * हें त्याने 
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सांगितलेले कर्मरहस्य. कर्म करीत असतांही अकर्माची शांति आणि कर्म करीत 
नसतांही अत्यंत कर्मप्रवणता अंगीं कशी आणावी हें त्यानें आह्यांस स्वतःच्या 
उदाहरणानें शिकविले. कर्म करीत असतांही तें अनासक्त चित्तानें केलें-कर्म- 
फलाची इच्छा ठेवली नाही-ह्मणजे त्याजपासून उद्भवणारी सुखदुःखे भोग- 
ण्याचेंही कारण नाहीं, हें त्यानें शिकविले आणि आचरूनही दाखविलें. ' तुह्मी 
स्वतः शुद्ध आणि मुक्त आहां. तुम्हीं केवळ साक्षी आहां. दुःखाची प्राप्ति 
कर्मामुळें होत नसून फलासक्तीमुळें होते. ' हा त्याच्या सांगण्यांतील मुख्य 
मुद्दा आहे. पैसा मिळवावासा वाटत असेल तर खुश्याळ पैसा मिळवा. तो 
मिळविण्याकरितां हवा तितका उद्योग करा; पण त्या पैशाशी एकजीव होऊन 
बसूं नका. याचम्रमाणें आईबाप, बायकामुले, इष्टमित्र, गणगोत, कीर्ति इत्या- 
दिकांबद्दलही समजावें. चित्तांत आसक्ति ठेवावयाची ती फक्त परमेश्वराबद- 
लच ठेवावयाची. इष्टमित्रादिकांसाठीं कर्म करा; त्यांजवर प्रेम असूंद्या; त्यांच्या 
बर्‍्यासाठींही झटा; इतकेच काय पण त्यांच्या कायीसाठीं एक वेळ सोडून 
शंभर वेळ प्राणत्याग करावा लागला तरी करा; पण हें करीत असतांही 
'त्यांजबद्दल आसक्ति ठेवूं नका. या आपल्या मेहनतीचें फळ अमुक प्रकारचें 
मिळावें अशी इच्छा ठेवूं नका हें भगवान्‌ श्रीकृष्णाचें सांगणें आहे. त्याचें सव 
चरित्र ह्मणजे या उपदेशाचे जिवंत उदाहरणच आहे. 
भगवान्‌ श्रीकृष्णाचें चरित्र ज्यांत लिहिलें आहे तें पुस्तक लिहिलें गेल्याला 
हजारों वर्षांचा काळ लोटून गेला आहे. कृष्णचरित्राच्या कांहीं भागाचें खिस्त- 
चरित्राशीं अत्यंत साम्य आहे. भगवान्‌ श्रीकृष्णाचा जन्म राजकुलांत झाला. 
'कंस या नांवाचा एक अत्यंत जुलमी राजा त्याकालीं होता. श्रीकृष्ण हा त्याच्या 
बहिणीचा मुलगा. त्याच्या बहिणीचा मुलगा त्याचा वध करील असें भविष्य 
त्याला सांगितलें होतें. बहिणीच्या सर्व मुलांना ठार मारावें असा हुकूम त्यानें 
केला होता. आपली बहीण आणि तिचा पति यांस त्यानें तुरुंगांत ठेवलें होर्ते. 
भगवानाचा जन्म तुरुंगांतच झाला; त्यावेळीं मोठा प्रकाश पडला आणि तें 
'तान्ह मूल म्हणाले, “ मी जगाचा प्रकाश आहें; जगाच्या कल्याणासाठी मीं 
जन्म घेतला आहे. ” भगवान्‌ श्रीकृष्णाला गोपाल असें नांव आहे. गोकुलांत 
त्यानें गाई राखल्या. त्यावेळच्या मोठमोठ्या क्ररषींनी “हा परमेश्वराचा अवतार? 
असें ह्मणून त्याला वंदन केलें. भगवान्‌ श्रीकृष्ण आणि भगवान्‌ ख्रिस्त यांच्या 
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चरित्रांतील साम्य येथेंच संपतें. यानंतरची त्यांचीं चरित्रे एकमेकांहून निराळ्या 
दिशांनीं गेलीं आहेत. भगवान्‌ श्रीकृष्णाने कंसराजाचा वध केला, तथापि 
स्वतः सिंहासनाचा स्वीकार केला नाहीं. आपणांस सिंह्यमसन असावें या हेतूनें 
त्यानें तें कर्म केलेंच नव्हतें. दुष्टांचा नाश करणें एवढाच त्याचा कार्यभाग 
होता आणि तो त्यानें केला. तेथेच त्याचें कर्तव्य संपलें. 
महाभारतीय युद्धांत भीष्मपितामहांनीं दह्या दिवस सेनापत्य केलें आणि 
नंतर ते जखमी होऊन पडले. युद्ध संपल्यानंतरही ते जिवंत होते. त्यांनी 
राजा युधिष्ठिराला अनेक विषयांवर उपदेश केला. राजांचें कर्तव्य काय, चातु- 
वण्यांचें कर्तव्य काय, प्रत्येकाच्या जीवनक्रमांतील चार आश्रम, विवाह, 
-गृहस्थाश्रमाचे नियम आणि दानादि क्रिया इत्यादि अनेक विषयांसंबंधीं त्यांनी 
'युधिष्ठिराला उपदेश केला. पूर्वकालीन त्ररषि आणि महात्मे यांच्या उपदेशाचे ह 
रहस्य या उपदेशाच्याद्वारें त्यांनीं युधिष्ठिराला कथन केलें. सांख्यदर्शान, योग 
आणि इतर दर्शनें यांचा ऊहापोह त्यांनीं केला. त्याचप्रमाणें अनेक राजे आणि 
क्रषी यांजबद्दलच्या कथाही त्यांनीं सांगितल्या. या कथाभागाला एकंदर 
ग्रंथाचा चतुथौशः खर्ची पडला आहे. आयाची संस्कृति, त्यांचे कायदे व त्यांची 
नीति यांजबद्दल या कथाभागावरून बरेंच अनुमान होण्याजोगें आहे. यानंतर 
युधिष्ठिराला लौकरच राज्याभिषेक झाला; तथापि या युद्धांत जो भयंकर 
भ्ाणनाश झाला, त्यामुळें त्याचें चित्त बरेंच अस्वस्थ असे. नंतर व्यासांच्या 
सांगण्यावरून त्यानें अश्वमेध नांवाचा एक महायज्ञ केला. 
युड संपल्यानंतर धृतराष्ट्र पंधरा वर्षे राजधानींत होता. युधिष्ठिर आणि 
त्याचे चौघे भाऊ त्याच्या आक्षेंत वागत असत व त्याचा मानमरातब त्यांनीं 
चांगला राखला होता. नंतर सर्व कारभार युधिष्ठिराकडे सोपवून तो आपली 
पत्नी गांधारी व पांडवांची माता कुंती यांसह अरण्यवासांत जाऊन राहिला. 
क सिंहासनावर बसून छत्तीस वर्षे झाल्यावर भगवान्‌ श्रीकू- 
घ्णांनीं अवतारकार्य संपविल्याची बातमी त्याला समजली. त्याचें सर्व वर्वन 
श्रीकृष्णाच्या सांगण्याप्रमाणे होत असे. ती बातमी ऐकून अजुन द्वारकेला गेला 
व परत येऊन ती बातमी खरी असल्याचें त्यानें युधिष्ठिराला सांगितलें. 
कृष्णाच्या निर्वाणाच्या अगोदर सर्व यादवकुलाचाही 


संहार झाला होता. कृष्ण- 
लिवोणाची बातमी ऐकून युधिष्ठिर, अर्जुन व दुसरे पांडव यांस परमावधीचें 
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दुःख झालें. आतां आपला काळही समीप येत चालला असें त्यांस वाटलें. 
त्यांनीं संव राजभूषणांचा आणि राज्याचाही त्याग करून अर्जुनाचा नातू 
परीक्षित. यास सिंहासनावर बसाविलें, व ते हिमालय़ाकडे चालते झाले. तेथें 
त्यांनीं महाप्रस्थान ठेवलें. महाम्रस्थान म्हणजे एक प्रकारचा संन्यासच होय 
वृद्धपणीं सर्व राजांनीं संन्यासग्रहण करावें अशी चाल हिंदुस्थानांत होती. ही 
चाल केवळ राजापूरतीच होती असें नाहीं. प्रत्येक वृद्ध गृहस्थ बहुधा संन्यासी 
होत असे. ज्याची संसारावरील आसक्ति सुटली असेल असा वद्ध गृहस्थ 
हिमाल्याकडे जाई व अन्नपाणी न घेतां एकसारखा चालत राही- शेवटीं 
चालतां चालतां देह थकला म्हणजे तो कोठें तरी खालीं पडे. चालत असतां 
वरमेश्वराशिवाय दुसरा कोणताही विचार तो मनांत आणीत नसे. 

नंतर अनेक देवदेवता व क्रषी युधिष्ठिराकडे आले व त्यांनीं युधिष्ठिराला 
स्वंगीला जाण्याबद्दल सांगितलें. हिमाल्यपर्वताच्या अतिशय उंच शिखरांपली- 
कडे मेरुपर्वत असून त्या पर्वताच्या शिखरावर स्वर्गलोक आहे. मानवदेही 
असतां कोणीही तेथें जाऊं शकत नाहीं. त्या ठिकाणीं फक्त देवांची वस्ती आहे. 
देवांनींच युधिष्ठिराला तेथें राहावयास बोलाविलें- 

देवांच्या आक्षेपरमाणें.पांच पांडव व द्रौपदी यांनीं वल्कलें नेसून मेर्पर्व- 
ताचा मार्ग धरला. ते मार्ग चालत असतां एक कुत्रा त्यांजबरोबर चालू 
लागला. चालतां चालतां हिमालयाच्या उत्तुंग शिखरांजवळ तीं सर्व आलीं. 
तेथून त्यांस मेरुपर्यताचें दर्शन झालें. बफोतून तीं पुढें चाळूं लागलीं. चालतां 
चालतां द्रौपदी एकदम खाली पडली व गतप्राण झाली. युधिष्ठिर सर्वोच्या 
अघाडीस चालला होता, त्याला हाक मारून भीम म्हणाला, “ द्रौपदीचा देह- 
पात झाला.” हें ऐकून युधिष्ठिराला फार वाईट वाटलें; पण त्यानें मागें पाहिले 
नाहीं. तो म्हणाला, “ आतां कृष्णदर्शनाकरितां आपण जात आहों. आतां. 
मागे पाहायला वेळ नाहीं. पुढें चाळ. लाग. पुढें थोड्या वेळानें सवौत धाकटा 
भाऊ सहदेव पडला. भीमानें ती गोष्ट युधिष्ठिराला सांगतांच तो म्हणाला, 
द्द पुढें चलं. 1.) जे 

अशा रीतीनें युधिष्टिराचे चौघे भाऊ एकामागे एक पडत गेले व शेवटी 
तो एकटाच पुढें चाळूं लागला. भावांच्या सरत्यूसुळें तो हताश झांला नाहीं. 
पुढें चालतां चालतां त्यानें सहज मागें वळून पाहिलें तों पूर्वीचा कुत्रा अद्या- 
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पिही आपल्यामागे येत असल्याचें त्याला आढळून आलें. बफाचे पर्वत तुड- 
चीत तुडवीत राजा युधिष्ठिर व तो कुत्रा असे चाळूं लागले. चालतां चालतां 
तते मेरुपर्वतापाशीं येऊन पोहोचले. त्या ठिकाणीं स्वर्गीय घंटांचा नाद॒त्यांस 
'ऐकूं येऊं लागला. देवांनी युधिष्ठिरावर पुष्पवृष्टि केली. नंतर इंद्राचा रथ खालीं 
आला व आंत बसलेला इंद्र म्हणाला, “ महाराज, या रथांत आरूढ व्हावें. 
सदेह स्वर्गवास भोगण्याचा अधिकार फक्त आपलाच आहे.” पण आपलेबंधू व 
पत्नि यांशिवाय स्वर्गवास पतकरण्याचें युधिष्ठिर कवूल करीना. तेव्हां ती सर्व 
मंडळी अगोदरच पुढें गेली आहे असें इंद्राने त्याला सांगितलें; तेव्हां तो 
कुत्र्याकडे वळून म्हणाला, “ वाळा, चल रथांत बैस. हें ऐकून इंद्र चकित 
होऊन म्हणाला, “काय, कुत्र्याला रथांत वसवितां १ छे. छे. कुत्रा स्वर्गात कसा 
“जाईल १ महाराज, हें आपण भलतेंच काय आरंभिलें आहे ? आपणास बुद्धि- 
भ्रंश तर झाला नाहीं १ आपण सर्व मानवकुलांत श्रेष्ठ आहां. आपण सदेह 
सस्वर्गास जावें हें योग्यच आहे; पण कुत्रा तेथें कसा प्रवेश करील १ युधिष्ठिर 
'म्हणाला, “ तो बिचारा येथवर मजबरोबर आला. येथवर त्यानें मला आपल्या 
सोबतीचा लाभ दिला. बफौतून आणि अनेक प्रकारच्या संकटांस न जुमानता 
'तो मजबरोबर आला. माझ्या भावांनीं आणि पत्नीनें मला सोडिले, त्यावेळीं 
"त्यानेंच मला साथ दिली. आतां त्याचा त्याग मी कसा करूं १० इंद्र म्हणाला, 
“हें भलतेंच कसें होईल ! कुत्री बरोबर घेऊन येणारांस स्वर्गाची दवार॑ उघ- 
'डलीं जात नाहींत. यासाठी त्याला आतां येथेच राहूं द्या. त्याला मागे ठेव- 
ण्यांत कांहीं पाप नाहीं. २? युधिष्ठिर निक्षून म्हणाला, “ त्याच्याशिवाय मी 
स्वर्गीस जाणार नाहीं. ज्याने संकटाचे वेळींसुद्धां माझी पाठ सोडली नाहीं 


स्वर्गाला जाईल. * युधिष्टिरांने उत्तर दिलें “ही फार चांगली तोड आहे. या 
गोष्टीला मी कबूळ आहें. आपण या ऊत्र्याला घेऊन स्वर्गास जा. » 


खंड. ] महाभारत. ७७' 
रार ण. जर त िदीहवीकत हहत ल ल. “र 

युधिष्टिराच्या तोंडून हे शब्द बाहेर पडतात न पडतात तोंच तो कुत्रा 
यमधर्माच्या रूपानें प्रकट होऊन म्हणाला, “राजा, तुझी धन्य असो ! तुझ्या- 
इतका अहंभाव विसरलेला दुसरा मनुष्य मीं पाहिला नाहीं. य:कश्चित्‌ कुत्र्या- 
साठीं स्वर्गभोगही टाकायाला तूं तयार झालास, इतकेंच नव्हे तर त्याला स्वर्ग 
देण्यासाठीं तूं नरकवास भोगावयासही तयार झालास. धन्य ! धन्य ! ! तुझ्या 
जन्माचें सार्थक झालें!!! सर्वाभूतीं दया कशी ठेवावी हें तूंच आपल्या उदाहर- 
णानें सर्वोना शिकविलेंस ! तुझ्या सारख्यासाठी स्वर्गद्वारें बंद कशीं होतील १ 
स्वर्गच काय, पण त्याहूनही उत्तमोत्तम लोक तुझ्या वासाकरितांच निर्माण 
झाले आहेत. तुझ्या राहण्याने ते लोकच धन्य होतील. तूं त्या ळोकांचा जेता. 
आहेस. 

नंतर इंद्र, यमधसं, युधिष्ठिर आणि इतर देव रथारूढ होऊन स्वर्गाला 
गेले. तेथें युधिष्टिरानें स्वगेगेचें स्नान केलें. नंतर देवाचा देह त्याला प्राप्त 
झाला. तेथे त्याच्या बंधूंची व त्याची गांठ पडून ते सर्व अमर होऊन राहिले 
आणि सर्वे सुखमय झालें 


याप्रमाणें महाभरतांतील कथाभाग आहे. सद्गुणांचा विजय आणि दुर्गुणांचा 
पाडाव हें यांतील मुख्य रहस्य आहे. 


महाभारतांतील महावीरांची उदात्त दानत जशी भगवान्‌ श्रीव्यासांनीं 
आपल्या अमोघ वाणीने मुळांत दाखविली आहे, तशी आपल्यापुढें मांडणे 
मला केवळ अशक्‍य आहे. सदुपदेश आणि पुत्रस्नेह यांच्या दंद्रांत सांपड- 
लेला आंधळा, वृद्ध आणि दुबळा धृतराष्ट्र; धीर पुरुषाला उचित अ्षा दान- 
तीचा पितामह भीष्म; उदार आणि महात्मा क्षत्रियकुलावतंस राजा युधिष्ठिर; 
त्याचे हूर आणि एकनिष्ठ बंधू; महाज्ञानी भगवान्‌ श्रीकृष्ण; त्याचप्रमाणें 
पतिनिष्ठ राणी गांधारी; वात्सल्ययुक्त कुंती; पतिपरायण आणि सर्व प्रकारच्या 
संकटांत एकनिष्ठ असणारी द्रौपदी; इत्यादि शेंकडों पात्रें यथास्थित रंगविण्याला 
श्रीव्यासांसारखीच बुद्धिमत्ता पाहिजे. त्यांचें योग्य वर्णन करणें माझ्या शतक्ती- 
बाहेरचें काम आहे. आमच्या पूर्वजांनी जर कांहीं चिरकाल टिकणारा वारसा 
मागें ठेवला असेल तर तो रामायण आणि महाभारत यांतील शेंकडों ज्लीपुरु- 
धांचा आदर्श हाच होय. आज हजारों वर्षे हा वारसदारीचा हक आम्ही 


२ स्व्ाण्फे जितेव्ळनेत उत्चि ससज ग्रेच. १ तृतीय 
उराशी बाळगून ठेवला आहे. हिंदु राष्ट्राची नीति आणि उपदेश यांचा पाया 
ःहे दोनच ग्रंथ होत. आयोचा जीवनक्रम आणि सद्गूण ज्यांत एकत्र सांठवि* 
लेले आहेत असे हे दोन विश्वकोरच आहेत. मानवकुलाची अत्युच्च संस्कृति 
कोणत्या प्रकारची असावी हें दाखविणारे हे दोन आदश होत. यांत दाख- 
विलेल्या मार्गानें आपल्या संस्कृतीची रचना करण्याचा यत्न करांवा इतकीही 
योग्यता सध्याच्या मानवजातीस प्राप्त झाल्याचें दिसत नाहीं. 


सांख्यदशीन 
७ कू 
कक 22 का 
उपोद्धात. 

आपल्या इंद्रियांच्या द्वारानें जें आपणांस जाणतां येतें व जें आपण विश्व 
या संज्ञेने ओळखतो, तें उपाधीनें बद्ध असून त्यापलीकडे काय आहे हें जाण- 
ए्याचें साधन आपणांस नाही. आपल्या विश्वांतील अत्यंत दूरचे असे तारे 
आपण दृष्टीनें पाहूं शकतो. त्यांचें अस्तित्व इष्टीनें जाणतां येते; पण दुसरे 
कित्येक तारे असे आहेत कीं ते आपल्या इृष्टिपथांत अद्याप आलेले नाहींत- 
त्यांचें अस्तित्व आपण मनानें व बुद्धीनें जाणूं शकतो. गणिताच्या योगानें अशा 
ताऱ्यांचे अस्तित्व व त्यांच्या गती यांचें ज्ञान आपणास होऊं शकतें. पण ह 
विश्व छइयत्वास येऊन आपल्या प्रत्यक्ष ज्ञानाचा विषय होण्याच्या अगोदर 
काय स्थिति असावी अथवा हें इृदय विश्व नाहींसे झालें तर पुढें काय स्थिति 
ऱहौईल याची कल्पना आपणांस करतां येत नाहीं. छऱ्य विश्वाच्या आधीं काय 
-असेल व नंतर काय होईल हें जाणण्याचीं साधनें. आपणांस उपलब्ध नाहींत. 
'विश्व छद्यत्वास आलें ह्मणजे तें आपल्या इंद्रियांच्या आटोक्यांत येतें व त्या” 
'मुळें त्याच्या अस्तित्वाचें ज्ञान आपणांस होऊं शकतें. पण अउऱ्यस्थिति ही 
इंद्रियांच्या आटोक्या बाहेरील स्थिति आहे. या अज्ञेय आणि अज्ञात स्थिती- 
चाच शोध आतां आपणांस करावयाचा. आहे. या अज्ञेय आगि अज्ञात 
-स्थितीचें जें ज्ञान त्यांतूनच धर्माची उत्पत्ति झाली आहे. आपल्या या जगांत 
ज्या ज्ञानाला आपंण धर्म अशी संज्ञा दिली आहे तें ज्ञान याच अज्ञेय व अज्ञात 
स्थितीतून प्राप्त झालें आहे. धर्मज्ञानाचा प्रदेश वस्तुतः इंद्रियांपलीकडे आहे. 
ःही गोष्ट केवळ जड इंद्रियांसच लागू आहे असें नाही. आपली विवेचकबुद्धि 


* जैथपर्यंत पोहोंचूं शकते त्याही मर्यादेपलीकडे धर्मज्ञानाचा- प्रदेश आहे. आपली 


'विवेचकबुद्धि कितीही तीत्न झाली तरी ती या प्रदेशांत जाऊं शकत नाहीं* 
'एखाद्या अत्यंत मनोरम प्रदेशांत आपण गेलों असतां आपणांस तेथील देखा- 
ज्याने अननुभूत आनंद होतो. हा आनंद कसा होतो आणि कां होतो याचा 
'पत्ता आपल्या विवेचकवुद्धीच्या बळावर आपणांस कधीं तरी लावतां येईल 
काय? आनंद कां झाला असा प्रश्न आपणांस कोणीं केला तर, देखावा पाहून. 
इतकेच उत्तर फार तर आपणांस देतां येईल. त्याचम्रमाणें . विवेचकबुद्धीच्या 


यांचे ट तृतीय 
स्वामी विवेकानंद यांचे समग्र ग्रंथ. 


हशी > “0 म याह स्वप्न आहे. 
तें एक प्रकारच स्व कोडे 
पलीकडील प्रदेश प्रकारचा देखावा आहे. ते ए डी कोठे 
0800102: विवेचकबुद्धि केव्हां आणि 
देखाव्यांत आपण प्रवेश केला तर कता, पा च्या 
या ळाराणार च य देखाव्याचा वाव्य | र 
वज्त्वस 21511 डापणारस र वोस 
स्वत्पुसत कते जल पण त्ते देखावा * जाणला मील ह सात्र आपण स्‌ 
म्हणतां यावयाचे नाहीं. कारण जॅ काडी * जाणावयाचे न र्ते तिवेचकदुद्धीच्यू: 
मर्योदेत असणारच. यासार्ठा द्दा प्रदेश “ जाणावयार्‍चा नसून “ अनुभवा- 


व्रय्माचा ' आहे. मजुष्याचा जन्म या प्रथ्वीवर प्रथम झाला, तेव्हांपासून तो 
या धर्मज्ञानाच्या शोधार्थ भटकत असावा असें मला वाटतें. साऱ्या जगाचा 
भ्रारुंभाप्रातूनचा इतिद्दास आप्रण अदळून शाहिळ्य लर त्य्रात अर्माच्य़ा आकर्य 
स््व्जा्ज माणसें नव्हतीं असा थोडासाही काळ सांपडणार नाहीं. बुद्धीच्या 
पलीकडच्या प्रदेशांत काय आहे याच्या शोधार्थ धडपडणारी माणसें मनुष्य- 
वस्तीच्या आरंभीच्या काळापासूनच असलीं पाहिजेत. आपण आपल्या एक- 
व्याच्याच देहापुरता म्हणजे पिंडापुरता विचार केला तर त्यांत विचार उत्पन्न 
होतो हें आपणांस कळतें; पण तो विचार कोठून आणि कसा उत्पन्न होतो हें 
आपणांस कळत नाहीं. तसेंच तो कोठें आणि केव्हां जातो हेंही आपणांस 
अज्ञातच आहे. तो उत्पन्न झाला म्हणजे त्याच्या अस्तित्वाचा मात्र बोध होतो; 
पण त्याचा आदि आणि अंत यांचा सुगावा आपणांस लागत नाहीं. त्याच- 
प्रमाणें ब्रह्मांडाचे अस्तित्व असेपर्यंत त्याचा बोध आपणांस होतो; पण ब्रह्मांड 
इय होण्यापूर्वी काय स्थिति होती अगर तें नष्ट झालें तर काय स्थिति होईल 
याचें ज्ञान आपणांस होत नाहीं. पिंड आणि ब्रह्मांड यांची उत्पत्ति, स्थिति 
आणि लय हीं एकाच प्रकाराने होत असावीं 

भासला आणि त्याचा लय झाला. या परंपरेपैकीं मधल्या अस्तित्वाचा मात्र 
बोध आपणांस होतो. पहिला आणि शेवटचा असे दोन्ही दुवे आपणांस . 


अज्ञात आणि अज्ञेय आहेत. ही एका पिंडाची गोष्ट झाली. 
दिसतें तोपर्यत तें आपणांस ज्ञात होतें 


“८० 


* त्याचप्रमाणें ब्रह्मांड 
? पण त्याचाही पहिला व शेवटचा द्वा 
> जणुंकाय पिंड आणि ब्रह्मांड यांचें आदि- 
मध्यावसान एकाच प्रकारें होतें ! 
धर्मज्ञानाची प्राप्ति बाह्मसृष्टीच्या अभ्यासाने होत नसून अंत:सृष्टीच्या 
अभ्यासाने होते असें आर्यतत्त्ववेत्त्यांचें म्हणणें आहे. आपलें हे. मत ते कशा 


खंड. ] सांख्यदर्शन. ८ 
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रीतीनें सिद्ध करतात हें तुम्हांला सांगण्याचा माझा उद्देश आहे. धर्मविचार 
मनुष्यमात्राच्या ठिकाणीं अवश्य असतोच असें मला वाटतें. तो ल्याच्या 
प्रकृतीशींच इतका एकरूप होऊन बसला आहे कीं तो सोडून देणें त्याला 
शक्‍यच नाहीं. ज्याप्रमाणें देहादि इंद्रिये हीं त्याच्या जीविताला आवश्यक 
आहेत, त्याचम्रमाणें धर्मविचारही त्याला आवश्‍यकच आहे. देह गेला, मन नष्ट 
झालें, विचारसामर्थ्य लोपळें आणि जीवित संपलें तरच धर्मविचारही वंद 
पडेल. एखादा तरी विचार उत्पन्न होत आहे तोंपर्येत बरेवाईट आणि पाप- 
पुण्य इत्यादि दवंद्वांतून मनाला मुक्त करणें राक्‍यच नाहीं; आणि हें द्रंद्र-भांडण- 
शिल्लक असेपर्यंत कोणत्या तरी प्रकारचा धर्म त्याला आवऱयक आहेच. यामु- 
ळेंच जगांत अनेक धमाची उत्पत्ति झाली आहे. या अनेक धर्मात प्रचलित 
असणाऱ्या अनेक प्रकारच्या विचारपरंपरांची यथायोग्य संगति लावणें हें 
अत्यंत बिकट कर्म आहे ही गोष्ट खरी; तथापि धर्मज्ञानसंपादनाचा यत्न 
करणें म्हणजे मृगजलाचा पाठलाग करण्यासारखेंच आहे असें ज॑ आपणां- 
पैकी पुष्कळांस वाटतें तें मात्र बरोबर नाहीं. धर्मविचारांत कितीही घोंटाळा 
असला आणि परस्परविरोधाचा छऱ्याभास असला, तरी या घोंटाळ्याच्या पोटांत 
अत्यंत एकतानता आहे. एखाद्या तंतुवाद्यांतील पांचसहा तारा प्रत्येकी निर- 
निराळा सूर काढीत असल्या, तरी ज्याप्रमाणें त्या सर्व सुरांचा एकमेळ असतो, 
त्याप्रमाणेंच या अनेक धर्मविचारांचीही बाब आहे. त्यांतील एकतानतेच्या 
रसाचा आस्वाद घेण्याला कान मात्र तयार केले पाहिजेत. 

सध्याच्या काळीं धर्मज्ञानासंबंधीं एक विदोष प्रश्न उपस्थित झाला आहे; 
आणि त्याचा विचार प्रथम करणें अवश्य आहे. “ विश्वाच्या उत्पत्तीच्या 
आरंभीं काय होतें आणि विश्व नष्ट झाल्यावर काय होईल, हें जर आपणांस 
सांगतां येत नाहीं-विश्व या मध्याचें आद्ययसान जर आपणांस अक्ञात 
आहे असें मानलें-, तर या अज्ञात प्रदेशांत भटकत फिरण्याचे आम्हांस प्रयो- 
जन तरी काय आहे ६ सध्याच्या काळीं तर हा प्रश्न विशेषच जोरानें उप- 
स्थत झाला आहे. जे कांहीं समोर दिसतें त्यांतून रक्‍्य तितक्‍या मोठ्या 
सुखाची प्राप्ति करून घेऊन स्वस्थ राहणें वावगें आहे काय १ अथांग ससमु- 
द्राच्या पोटांत बुड्या मारण्यांत, दम कोंडण्यापेक्षां अधिक फायदा तो काय 
होणार £ “ खाना पीना सुखसे सोना ? हेंच आपणांस युक्त नाहीं काय १ 

स्वा. वि. खं. ३-६. 


८२ स्वामी विवेकानंद यांचे समपग्र ग्रंथ [ तृतीय 
फार झालें तर कांहीं थोडा परोपकार करावा. ? अशा प्रकारच्या विचारमालि- 
केचे ध्वनी आणि प्रतिध्वनी सवत्र उमटत आहेत. फार झालें तर थोडाफार 
परोपकार करा; यांतच सर्व धर्म आला, असें सांगणारे लोक जिकडे तिकडे 
आहेत. त्यांच्या सांगण्याच्या तऱ्हा वेगवेगळ्या असतील, पण सर्वाचा मथि- 
तार्थ पाहिला तर हाच. एखाद्या मोठ्या पंडितापासून तो “ दादा बाबा ? करूं 
लागलेल्या पोरापयेत सवीचे विचार याच किंमतीचे आहेत. “ चैन करा, परो- 
पकार करा, यापलीकडचा विचार करून डोकें फिरविण्यांत हांशील नाहीं.” हॅच 
घर्मज्ञान सध्या सर्वत्र पसंत पडत चाललें आहे. हें मत सध्या इतक्या उच्च 
घोषानें ऐकूं येतें कीं बाकीचे ध्वनी ल्यापुढें रद्द झाळे आहेत; यामुळें हेंच मत 
खरें असलें पाहिजे असा भ्रम पुष्कळांस पडतो; पण आनंदाची गोष्ट इतकीच 
कीं या पलीकडचा विचार करणें आम्हांस भागच पडतें. तोंडाने नाहीं नाहीं 
म्हणत असतांही अंतःकरण पलीकडच्या प्रदेशांत अनिवार्यपणें ओढ घेत 
असतें. तुम्ही आपल्या मनाची कितीही समजूत घातली तरी हा विचार तें सोडून 
देतच नाहीं. इंद्रियजन्यसुखांचा उपभोग कितीही मोठ्या प्रमाणावर आणि 
कितीही काल घेतला तरी इंद्रियांची तृष्णा कधींही शांत होत नाहीं; आणि 

“मला कशाची तरी गरज आहे, ही जाणीवही नष्ट होत नाहीं. यामुळें समजून 
अथवा न समजतांही आपणांपैकी प्रत्येक जण गरजेच्या पलीकडे जाण्याचा- 


मुक्त होण्याचा-यत्न करीत असतो. गरजेच्या पलीकडे जाईपर्यंत मनुष्याच्या 
यत्नांस खळ पडत नाहीं. 


ल अथवा व्यक्त झालेलें विश्व, हें अव्यक्त अस्तित्वाचा एक भाग आहे. 
एकंदर अस्तित्वांपैकीं फारच थोडा प्रदेश आपल्या इंद्रियांच्याद्वारा आपल्या 
आटोकयांत येतो आणि आपण त्यास छऱ्य विश्व असें नांव देतों. बाकीचा 
मोठा भाग-किंबहुना अनंत भाग-आपल्या इंद्रियांच्या जाणिवेच्या पलीकडे 
आहे. विश्वाचे कोडें सोडवावयाचें म्हटलें तर एकंदर अस्तित्व अवलोकनांत 
आणल्यावांचून या लहानश्या भागाच्या कोड्याचा उलगडा करणें शक्‍य नाहीं. 
इय विश्वाच्या पलीकडच्या स्थितींत प्रवेश केल्यावांचून हृऱ्य विश्वाचे कोडें 
सोडविणे ४] र र 

अशक्य आहे. सॉकेटिसाबद्दल एक दंतकथा प्रसिद्ध आहे. एके वेळी 
अस देशांत प्रवास करणारा एक ब्राह्मण त्याला भेटला. त्यावेळी 


| सॅक्रिटीस त्याला 
म्हणाला, “ मनुष्याला स्वत:स अत्यत कल्याणप्रद असा अभ्यासाचा विषय 
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म्हटला म्हणजे मनुष्य हाच होय.” त्यावर ला ब्राह्मणानें त्याला म्हटलें, “ पर- 
मेश्वराची ओळख झाल्याखेरीज मनुष्याची खरी ओळख होणें क्‍्यच नाहीं. ? 
आपल्या जीवनक्रमाचें कोडें सोडवावयाचें असेल तर प्रथम परमेश्वराची भेट 
घेणें अवऱय आहे. परमेश्वराचे स्वरूप अनेकांस आजतागाईत अज्ञात राहिलें 
आहे. कित्येकांच्या मतें तें अज्ञेयच आहे; दुसरे कित्येक म्हणतात का ते 
कैवलरूप आहे; आणखी कित्येक त्यास अनंत असेंही नांव देतात: त्याला 
तुम्हीं नांव कोणतेही द्या. असुक एका नांवांतच कांहीं विशेष महत्त्व आहे 
असें नाहीं. मुख्य मुद्दा इतकाच कीं, मानवी जीविताचें अगम्य म्हणून वाट- 
णारें कोडें सोडविण्यास त्यापलीकडील अनंत जीवितांत प्रवेश करणें भाग आहे. 
आपल्या दृष्टीनें हरय अथवा ज्ञेय असें जे आपलें जीवित, त्याचा अर्थ बरोबर 
समजण्यास, अनंतजीविताचा आधार घेतला पाहिजे हें म्हणणें विवेचक- 
बुद्धीच्या विरुद्ध नाहीं. एखाद्या सामान्य शास्याचा अभ्यास करावयाचा म्हटला 
तरी त्यांत देखील, मी म्हणतों या तत्त्वाचा अंगीकार अवऱ्य करावा लायतो 
असें आपल्या लक्ष्यांत येईल. एखादें जडशात्रच आपण उदाहरणार्थ घेऊं. 
रसायनशास्राचा अभ्यास पूर्णपणें करावयाचा आपला वेत असला, तर इऱ्य 
पदार्थाच्या एृथकरणापासून सुरवात करून शेवटी अश्‍ट्य पदार्थांच्या स्वरूपाच्या 
अभ्यासाकडे आपणांस वळावें लागतें. शेवटीं हें जडरूप सूक्ष्म होत होत इतकें 
सूक्ष्म होतें कीं त्याचा जडपणा नष्ट होऊन जातो; आणि त्याची पुरती ओळख 
आपणांस करून घ्यावयाची असली तर, त्याच्या अश्ऱ्यरूपाकडे धांव घेऊन 
तेथें त्याचा पाठलाग करण्यावांचून दुसरें गत्यंतर आपणास उरत नाहीं. या 
ठिकाणीं भौतिक शाल्षाचें रूपांतर आध्यात्मिक विद्येत होतें. जडविषयाचें रूप 
सूक्ष्म झालें म्हणजे त्याच्या भौतिकशात्नाचें रूपांतर अध्यात्मशास्ांत व्हावे 
हें योग्यच आहे. 

कोणत्याही रीतीनें विचार केला तरी, अध्यात्मविद्येच्या प्रदेशांत कधीं ना 
कधीं प्रवेश केल्यावांचून गत्यंतरच नाहीं, ही गोष्ट आपल्या लक्ष्यांत येईल. 
'यापलीकडच्या प्रदेशांत मनुष्यानें कधींच प्रवेश केला नाहीं तर, त्याचें जीवन 
'एखाद्या वालुकामय प्रदेशासारखें उजाड आणि रखरखीत होईल. वृक्षलता- 
दिकांच्या अस्तित्वाच्या अभावीं, एखादा प्रदेश ज्याप्रमाणें भयाण आणि रुक्ष 
वाटतो, त्याचप्रमाणें अध्यात्माच्या राज्यांत ज्यानें चुकूनही कधीं पाऊल राकळे 


ह». 


८४ स्वामी विवेकानंद यांचे समग्र ग्रंथ. [ तृतीय 
> ७ ० ० ७ ७ क क क क्क्कत्क क त क कक्कक्काक्काकाम्काकाायायामताया 
नसेल त्याचें जीवित भयाण आणि रुक्ष होईल. आपल्यासमोर दिसतें आहे 
तेवढ्॒यांतच शक्‍य तितकी चेन भोगून तृप्त रहा, असा उपदेश करणें हें काम; 


फार सोपें आहे. घोडे, गाढवें, कुत्री आणि इतर जनावरें हेंच करीत अस- 


तात. छृऱ्याच्या पलीकडच्या भानगडीत तीं कधींही पडत नाहींत; खावें, प्यावें 
आणि संतुष्ट असावें इतकेंच तींही जाणतात; पण यामुळेंच त्यांना आपण 
जनावरे ह्मणतों हेंही लक्ष्यांत बाळगणें अवश्‍य आहे. आपणही जर त्यांच्याच. 
नसुन्यानें वागूं लागलों, तर मानवकुलाची पीछेहाट होऊन तें आपल्या पूर्व 
पशुव्रत्तीस जाईल हें उघड आहे. “ धमेंण हीनाः प्चुभिः समानाः असें 
एक सुभाषित प्रसिद्ध आहे. मनुष्य आणि पद्चु यांतील खरा फरक म्ह्ट्ला 
तर इतकाच. छऱ्याच्या पलीकडे पद्चु कधींही जात नाहीं. यासाठीच मनुष्यानची 
दृष्टि साहजिकपणें वरच्या दिशेकडे असते आणि पझू-ची अधोमुखी असते. 
मनुष्यानें सदोदित ऊध्वंगतिक असावें म्हणूनच त्याची दृष्टि ऊर्ध्वगातिक 
आहे. मनुष्यानें पूर्णत्व पावावे, गरजेच्या पलीकडे जावें, स्वतंत्र व्हावें, मुक्त 
व्हावे, हाच त्याच्या जीवितक्रमाचा हेतु आहे. यालाच सामान्य भाषेंत पर- 
मेश्वराची भेट घेणें असें आपण म्हणतो. आपल्या जन्माचा हेतु काय आहे 
हें जितक्या लवकर आपल्या लक्ष्यांत येईल तितकें बरें नाहीं काय ६ हं ज्या- 
वेळीं आपल्या लक्ष्यांत येईल, त्याचवेळी आपण आपला जन्म सफळ होण्याच्या 
मार्गाला लागलों असें म्हणतां येईल. मुक्तिपथ राक्‍य तितक्‍या त्वरेनें आक्र- 
मण करूं लागणें हेंच आपणांस श्रेयस्कर आणि आपल्या मनुष्यत्वास भूषणा- 
स्पद्‌ आहे. आपली खरी किंमत यावरच अवलंबून आहे. तुमच्या खिशांत 
कितीही पैसा खुळखुळत असला, तुम्ही कितीही भपकेबाज पोषाक केला, 
अथवा एखाद्या टोलेजंग राजवाड्यांत राहिलां, तरी तुम्हांला कवडीचीही खरी 
किंमत नाहीं. अध्यात्मविद्येच्या राज्यांत तुमचें जें कांहीं वजन होईल तीच 
तुमची खरी किंमत ! “ सुन्ना पेरो रुप्पा पेरो पेरो पितलकी तार । रुपिया गजका 
रेसम पेरो पती आस ॥ हें साधुवचन नित्य लक्ष्यांत वाळगून तद- 
उच्प बटन टवण, हेच आपल्या मथुष्यत्वास योग्य आहे; हेंच आपल्या सर्व- 
प्रकारच्या उन्नतीचे मूळ आहे. आपली जडविषयक उन्नति असो अथवा बौद्धिक 
उन्नति असो; तिच्या वाढीला आध्यात्मिक बळाची आव्यकता आहे. पुढें 
अरसावण्यास जो उत्साह लागतो, तो सुद्धां आध्यात्मिक बळाच्या साहाय्या- 
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'वांचून प्राप्त होणार नाहीं; आणि मानवकुलाची कोणत्याच प्रकारची उन्नतीही 
होणें राक्‍य नाहीं. * सामर्थ्य आहे चळवळीचे । जो जो करील त्याचें । परंतु 
आधीं भगवंताचे । अधिष्ठान पाहिजे ॥? असें संतांचे अनुभवाचें सांगणें आहे 
धर्म कांहीं राजवाड्यांत अथवा एखाद्या विशिष्ट प्रकारच्या घरांत राहतो 
असें नाहीं. धर्मासंबंधीं कोणीही कांहीं बोळूं लागला तर त्याजविरुद्ध एक 
'मोठा आक्षेप वारंवार ऐकण्यांत येते असतो. “ धर्म कशाला हवा? त्यानें 
आमचें अधिक बरें तें काय होणार£ धर्म गरिबांना श्रीमंत करील काय? 
या गोष्टी धमाच्यानें होणार नाहींत असेंही घटकाभर घेऊन चाललो, तरी 
"त्यामुळें धर्माला कांहीं उणेपणा येतो काय? धर्माच्यामुळें हीं कार्ये न झालीं 
तरी त्यामुळें धर्म खोटा ठरतो काय? तुम्ही एखाद्या लहान मुलाला रात्रीच्या 
वेळीं कांहीं तारे आणि ग्रह दाखवित असलां आणि मध्येंच त्या मुलानें जर 
तुम्हाला म्हटलें कीं “ हें समजल्याने मला कांहीं खाऊ मिळेल काय१' तर 
तुम्ही त्यावर काय उत्तर द्याल बरें£ “ नाहीं) असेंच तुम्हांला म्हणावें लागेल. 
यावर तुम्हांला तो ह्मणेल कीं हें सारं ज्ञान फुकट आहे. मुलांचा हा स्वभावच 
आहे. सार्‍या विश्वाची किंमत तीं आपल्या खाऊच्या पुड्याशीं तोळून करतात. 
सार्‍या विश्वाच्या ज्ञानाहून खडीसाखरेच्या एका खड्याची किंमत त्यांस अधिक 
वाटते. इसापनीतींत एक कोंबड्याची गोष्ट लिहिली आहे. एक कोंबडा एके 
वेळीं उकिरड्यावर फिरत असतां त्याला एक हिरा सांपडला. तेव्हां त्याकडे 
'पाहून कोंबडा म्हणाला, “ अरे, तूं कितीही चमकलास तरी जोंधळ्याच्या एका 
सडक्या दाण्याची, किंमत तुजहून अधिक आहे. ? हें भाषण कोंबड्याला 
शोभण्यासारखेंच आहे. पण अनेक पावसाळे ज्यांवरून गेले आहेत अका 
*वयोवृद्ध मनुष्यांनींही या कोंबड्याची अथवा लहान मुलाची बरोबरी कर- 
"ण्याची हांव बाळगावी हें त्यांस लांछनास्पद नाहीं काय? निरनिराळ्या वस्तू 
'जोखण्यास कांटे आणि वजनेंही निरनिराळीं लागतात हें लक्ष्यांत ठेवलें पाहिजे. 
अनंत ज्ञानाचा विस्तार अजमावण्याला कांटाही अनंत पाहिजे. बिंदुवत्‌ 
जगाच्या मापाने अनंत विस्तार मापूं पाहणें खचित शहाणपणाचें नाहीं. 
'धर्मज्ञान हें केवळ चाळू जीवितापुरतेंच उपयोगी आहे असें नाहीं. धर्मज्ञान 
-मनुष्याच्या अस्तित्वाबरोबर सर्वकाळ टिकणारे आहे. पूर्वजन्मी तें 
.त्याजबरोबर होतें, चाळू जन्मीं आहे आणि पुढील जन्मींही तें त्याजबरोबर 
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राहणारच. ज्या योगानें अनंत जीवात्म्याचा संबंध अनंत परमात्म्याशी घडतो 
तें धर्मज्ञानही अनंतच आहे. तें असुक क्षणीं आहे आणि अमुक क्षणीं नाहीं 
असें कधींही होत नाहीं. असें आहे तर क्षणेंक टिकणाऱ्या जीवाताच्या 
मापानें त्याची योग्यता ठरवू पाहणें तर्कशात्रास तरी अनुसरून आहे काय? 
आपल्या चालू जीविताला त्याचा प्रत्यक्ष उपयोग किती होईल हें पाहून त्या- 
वरून धर्मज्ञानाची किंमत करणें, हें बालवुद्धीचें आणि अदूर दृष्टीचें लक्षण 
आहे. असो. पण धर्माच्या बाजूनें हें केवळ निषेधार्थक उत्तर झालें. आतां 
या प्रश्नाला दुसरी एक वाजू आहे तिचा विचार करूं. 

धर्मज्ञानाचा खरोखर निश्चयात्मक असा कांहीं उपयोग आहे काय? या 
सक्नाहा आम्ही अत्यंत निश्चयात्मक रीतीनें होय असें उत्तर देतों. मनुष्याला 
चिरकालिक जीवन देणें हें धर्माचें कार्य आहे. मनुष्याला सध्या जी कांही 
स्थिति प्राप्त झाली आहे ती घर्मज्ञानामुळेंच असून या स्थितींतून त्याला ईश्व- 
रत्वापर्यंत वर नेणें हेंही धर्माचेंच काम आहे. धर्मज्ञानाचा उपयोग काय 
असा अश्न करणारांस आह्यी निश्चयात्मक उत्तर असें देतों कॉ हुह्यांस तें ईश्व- 


- रत्व प्राप्त करून देईल, धर्म जर उद्यां या जगांतून सर्वथैव नष्ट झाला तर 


काय उरेल १ त्यांतील मनुष्येंही नष्ट होऊन जग ह्मणजे केवळ पशूचे साम्राज्य 
होईल. जंगलांत हिंडणारे पशू आणि अशा स्थितींतलीं माणसें यांत कसलाच 
फरक उरणार नाहीं. केवळ इंद्रियांच्या वासना तृप्त करीत बसणें हेंच मनु- 
घ्याचें साध्य नाहीं. मानवी जीविताचा हा हेतूच नाहीं. स्वतः शुद्ध ज्ञानरूप 
होणें हें चे साध्य आहे. आपण सूक्ष्म इृष्टीनें सृष्टीचे अवलोकन केलें, तर 


पशा 'नन्यसुखांत ज्या तृप्तीचा लाभ होतो तशी तापते, मनुष्याला केवळ 
त्याच सुखाने प्राप्त होत नाहीं असें आपणांस आढळून 


तृप्त एकसारखी होत राहिली तरी, कशाची तरी . उणीव 


मार्गाने होईल याचा विचार तो करीत असतो. पडूच्या इंद्रियजन्य आनंदा- 
हून हा बुद्धिजन्य आनंद अधिक श्रेष्ठ आहे. आतां, 


आनंदाचा प्रकार आहे, तो आत्मानंद होय. वुद्धिजन्य आनंदाहून 
श्रेष्ठ आहे. ज्या अर्थी हा शेवटला प्रकार सवोत अ श्र्ष्ट 
आनंद ज्या ज्ञानानें प्राप्त होईल तें ज्ञान सर्द प्रकार 
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म्हणावयास काय हरकत आहे ? याला अध्यात्मज्ञान असें नांव आहे. 
अध्यात्मविद्या ही सर्व विद्यांत श्रेष्ठ असून मनुष्याचें खरें कल्याण करण्याचें 
सामर्थ्य तिजमध्यें आहे. या जगांत लोकिक ज्ञानाचे जे कांहीं प्रकार आपण 
पाहतों ते सर्व केवळ छायारूप आहेत. खर्‍या ज्ञानाचें अस्पष्ट प्रतिबिंब मात्र 
त्यांत पडलें आहे. वास्तविक त्यांची किंमत याहून अधिक नाहीं. 

आतां आणखीही एका प्रश्नाचा विचार करावयाचा आहे. आपल्य़ा या 
एकंदर जीविताचें आणि त्यांतील अनेक प्रकारच्या घडपडींचें अंतिम साध्य 
काय आहे १ मनुष्यजातीनें एकसारखें सुधारत असावें हाच मानवी जीवि- 
ताचा, हेतु आहे असें कित्येक म्हणतात. त्यांच्या मतें पूर्णत्व अशी कांहीं स्थिति 
नसून मनुष्याच्या जीविताचा तो हेतूही नाहीं. त्यांच्या या म्हणण्याचा अर्थ 
काय हेंही लक्ष्यांत येणें खरोखर कठीण आहे. त्याला कांहीही अर्थ असला 
अगर नसला तरी हें म्हणणें तकोला रुचत नाहीं हें मात्र खरें. एकसारखी 
एकाच दिदोनें गाति होणें कधीं तरी शक्‍य आहे काय ९ आपण एखादी सरळ 
रेषा एकसारखी एकाच दिदोेनें वाढवित गेलों तर ती वर्तुलाकार होऊन 
पुन्हा पूर्वस्थळीं परत येईल. हीच गोष्ट आपल्या जीवितासही लागू आहे. 
मनुष्यप्राणी परमेश्वरापासून निघाला असून, त्याची खटपट परमेश्वराकडे 
जाण्याकरितांच चाळू आहे. याप्रमाणें आदि व अंतीं परमेश्वर; आणि मध्यें 
मानवी जीवित अशी स्थिति आहे. तुमच्या ज्या कांही. खटपटी अनंतकाल 
चाळू आहेत, अथवा ज्या अनंतकाल चाळू राहतील, त्या सर्व या मधल्या 
स्थितींतील असून त्यांचें अंतिम साध्य परमेश्वराची भेट हेंच आहे. 

या गोष्टी कबूल केल्या तरी आणखीही एक प्रश्न उद्भवतो. धर्मज्ञानाच्या बाब- 
तींत ज्या कांहीं गोष्टी सत्य म्हणून आजपर्यंत ठरल्या आहेत, त्यांहून कांहीं 
नव्या सत्य गोष्टींचा शोध आपणांस लागणार आहे काय ई या प्रश्नाला होय 
आणि नाहीं असें दुहेरी उत्तर देतां येतें. धर्मज्ञानाच्या बाबतींत आतां कांहीं 
नवा श्योघ लावतां येणार आहे असें नाहीं. जाणावयासारखें जे कांहीं आहे ते 
सर्व पूर्वीच जाणले गेळें आहे. मनुष्य आणि परमेश्वर हे एकरूपच आहित 
असें जगांतील सर्व धर्म सांगत आहेत. आम्ही दाखविलेल्या मार्गानें तुम्ही 
गेल्यास तुम्ही परमेश्वररूप व्हाल असें सर्व धर्म म्हणत आहेत. परमेश्वराशी 
एकरूपत्व सिद्ध झालें म्हणजे त्या ध्टीनें कांहीं करावयाचें शिल्लक उरत नादीं; 
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आणि यासाठीं त्या दृष्टीनें अधिक शोध लागावयाचा शिल्लक आहे असेंही नाहीं. 
हें एकरूप सिद्ध करणें याचेंच नांव ज्ञान. आपणा सर्वास ल्ली आणि पुरुष या 
भेददृष्टीनें मी पाहत आहें, इतकेंच नव्हे तर प्रथेक व्यक्ति ही निरनिराळी 
आहे अशा दृष्टीनें पाहत आहें; ही माझ्या दृष्टींतील अनेकता आहे. आतां 
तुम्हा स्वास एकाच कोटींत घाळून मनुष्यप्राणी असें नांव मी तुम्हांस दिलें 
तर ती शाश्रीयदृष्टि झाली. येथें पहिली पूर्ण भेदाची दृष्टि होती, ती मावळून 
त्या जागीं एका प्रकारची एकात्मक दृष्टि उत्पन्न झाली. रसायनशास्राची दिशा 
पाहिली तरी ती अशीच आहे. इष्टीनें दिसणाऱ्या प्रत्येक संकीर्ण पदार्थाचे 
घटक प्रथम शोधून काहून, नंतर शक्‍य असेल तर त्या घटकांचें एकच: मूल- 
द्रव्य शोधून काढण्याकरितां, रसायनश्ञाज्ली खटपट करतात. ज्या एका मूल- 
द्रव्यांतून ही सारी जडसृष्टि निर्माण झाली आहे ते मूलद्रव्य त्यांस सांपड- 
ण्याची वेळही कदाचित्‌ येईल. अशी वेळ आली म्हणजे रसायनशास्र पूर्ण 
झालें असें म्हणावयास हरकत नाहीं. हाच न्याय धर्मशास्रालाही पूर्णपणें 
लागू पडतो. सर्व सृष्टि एकाच मूलरूपांतून व्यक्त झाली आहे असें आपणांस 
सिद्ध करतां आलें म्हणजे धर्मशात्र पूर्ण झालें असें होईल. त्यानंतर धर्म- 
शाल्लाची वाढ होण्यास मार्गच नाहीं हें उघड आहे. 

आतां यावर एक प्रश्न असा उपस्थित होतो कीं, या ऱ्य विविधतेत एका- 
त्मता-एकरूप-सांपडणें शक्‍य आहे काय £ आमच्या आर्यावतीत अशा प्रका- 
-रचा यत्न अलंत प्राचीन कालापासून चाळू होता. तत्त्वज्ञान आणि धर्माचें 
शास्त्रीय स्वरूप यांचें उद्घाटन करण्याचा यत्न हिंदुस्थानांत अत्यंत प्राचीन 
काळापासून चालू होता. धर्म आणि तत्त्वज्ञान या बाबी परस्परभिन्न आहेत 
असा तुम्हां पाश्चात्यांचा समज आहे. पाश्चात्य देशांत धर्म हा केवळ मताचा 


म्हणून ठरलेल्या गोष्टी यांजपासून तत्त्वज्ञान 
आणि तसेंच या तिहींच्या योग्य मिलाफानेंच धर्माची तत्त्वे पक्की केलीं पाहि- 
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'जेत, असें आम्हा हिंदु लोकांचें प्राचीन काळापासून मत आहे. मी जें विवेचन 
पुढें करणार आहें त्यांत आपणांस सांख्यशास्राची माहिती प्रथम देण्याचा 
माझा विचार आहे. सांख्यदददान हें केवळ आर्यावतोतीलच नव्हे तर सार्‍या 
जगांतील जुनें दर्शन आहे असें म्हणावयास हरकत नाहीं. या दर्शनाचे आद्य 
प्रवर्तक श्रीकपिल मुनि हे होत. हिंदुस्थानांत यानंतर अनेक दर्शनें आणि मतें 
अस्तित्वांत आलीं; तथापि या सववोच्या मुळांशी श्रीकपिलांचें सांख्यदशन हेच 
आहे. या श्‍ष्टीनें पाहतां जगांतील एकंदर दर्शनांचे आद्यजनक कपिल हेच 
आहेत असें म्हणावयास हरकत नाहीं. कपिल मुनींनंतर जे अनेक दर्शनकार 
झाले, त्यांनी इतर बाबतींत अनेक निराळीं मतें प्रतिपादन केलीं असलीं तरी. 
सूक्ष्मेंद्रियसिद्धांतांच्या वावतींत आणि विश्वोत्पत्तिसंबंधीं त्यांनीं कपिलांचाच 
अनुवाद केला आहे 

सांख्यद्हनाबद्दल प्रथम माहिती देऊन नंतर सांख्यदर्शनांतूनच वेदान्ताची 
उत्पात्ते कशी झाली आणि सांख्यमतानें दर्रित केलेल्या सिद्धांतांपलीकडे वेदा- 
न्तानें भरारी कशी मारली हें आपणांस दाखविण्याचा माझा विचार आहे. 
विश्वाची उत्पत्ति आणि रचना यांजबद्दल सांख्यमत आणि वेदान्त यांची एक- 
वाक्‍यता आहे; पण सांख्यमताचें द्वैतमतदर्शक पर्यवसान वेदान्तानें कबूल 
न करतां तो पुढें सरसावला; आणि त्यानें सर्व विश्वाची एकात्मता सिद्ध कर- 
ण्याचा यत्न केला. धर्म आणि भोतिक शास्त्रें यांचें कार्य वस्तुतः एकच आहे. 
सर्व विश्वाची एकात्मता सिद्ध करणें हेंच दोहोंचेंही कार्य आहे. वेदान्तानें हें 
कार्य कसें संपादिळें आहे हेंच मला आपणांस दाखवावयाचें आहे. 


> 
प-्क्क्रा्ल्ा 
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९० स्वामी विवेकानंद यांचे समग्र ग्रंथ. [ तृतीय 
प्रकरण १ लें. 
विश्व-रचना. 

सांख्यदर्शनाच्या आरंभींच आपणांस दोन विशिष्ट शब्दांचा विचार अवड्य 
केला पाहिजे. ते दोन शब्द पिंड आणि ब्रह्मांड असे आहेत. पिंड म्हणजे 
अंतःस्ृष्टि आणि ब्रह्मांड म्हणजे वाह्य विश्व. या दोहोंतून जे कांहीं अनुभव 
आपणांस प्राप्त होतात त्यांसुळें आपला सत्याचा मार्ग प्रकागित होतो. पिंडा- 
च्या अथवा अंतःसृष्टीच्या अनुभवांतून सूक्ष्मेंद्रियशात्ञ (759०101029 ), 
अतींद्रेयशात्र ( 1291175125 ) आणि धर्मशात्न हीं निर्माण झालीं 
आहेत. त्याचप्रमाणें त्रह्मांडाच्या अनुभवांतून सर्व प्रकारचीं भोतिक शाल्लें 
निर्माण झालीं आहेत. सत्य म्हटलें म्हणजे तें या दोन्ही सृष्टींतील अनुभ- 
वांशीं सुसंगत असलें पाहिजे. पिंडांत जे कांही अनुभव येतील त्याची सत्यता 
त्रह्मांडांतील अनुभवांनी पटली पाहिजे. तसेंच ब्रह्मांडांतीळ अनुभवांची सत्यता 
पिंडांतील अनुभवांशी मिळती असली पाहिजे. अशा रीतीनें या दोन्ही सष्टीं- 
तील अनुभव परस्परांशी विसंवादी न होतां उलट एकमेकांस पोषक 
झाले पाहिजेत. जड सृष्टींत जें कांहीं सत्य म्हणून अनुभवास येतें, त्या- 
चीच हुबेहुब प्रतिमा सूक्ष्म अथवा अंतःसृष्टींत सांपडली पाहिजे; आणि 
त्याचप्रमाणें अंतःसृष्टींतील सूक्ष्म अनुभवाचें स्थूलरूप, त्रह्मांडांत सांपडलें 
पाहिजे. थोडक्यांत सांगावयाचें म्हटलें तर जें पिंडी तेंच ब्रह्मांडी आणि जें 
ब्रह्मांडी तेंच पिंडी असून त्या दोहोंत नेहमीं अभेद असला पाहिजे; 
पण हा केवळ तात्त्विकध्ृषट्या विचार झाला. प्रत्यक्ष अनुभव याहून उलट 
येतो. जगाचा इतिहास पाहिला तर या दोन सत्य वस्तूंचा अनेक वेळां तंटा 
झाला असल्याचें आढळून येतें. जगाच्या इतेहासांत एक काळ असा येऊन 
गेला कीं त्यावेळीं अंतःसृष्टिशास्राचा वरपगडा होऊन बाह्यस्िशात्रावर तें 
वर्चस्व गाजवूं पाहत होतें. दोन दिवस सासूचे आणि दोन सुनेचे या न्यायानें 
सध्याच्या काळीं हें पारडे फिरले असून, भौतिकशात्ांचा सर्वत्र जयजयकार 
होत आहे, आणि धर्मशात्न मागें पडत आहे. पूर्वी एके वेळीं धर्मश्ात्न सर्व- 
सत्ताधारी होऊं पाहत होतें. तें म्हणेल तें कारण, आणि बांधील तें तोरण 
ञ्सें र्‍या तो काळ होता; पण पुढें भौतिकशाक्षांच्या उन्नतीचा काळ आला 
* त्यांनीं घमशात्लावर हृक्ले करून त्याच्या किढ्र्यांतील मार्‍याच्या अक्षा 
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बर्‍याच जागा त्यांनीं सर केल्या. सूक्ष्मेंद्रियशात्र व अतींद्रियशास्र यांचे बरे- 
चसे सिद्धांत खोटे आहेत असें अर्वाचीन भोतिकशास्नें सिद्ध करूं लागलीं. मी 
स्वतः या दोन्ही विद्यांत प्रवीण आहें असें नाहीं; तथापि त्यांचें जें तुटपुंजे 
ज्ञान मला आहे त्यावरून, या दोन्ही शाक्षांतील सुख्य तत्त्वांत विरोध नसून 
त्यांत एकवाक्यता आहे असें मला आढळून आलें आहे. 


सर्व विद्यांत मी प्रवीण आहें असें म्हणावयाचा अधिकार कोणाही एकाच 
व्यक्तीला प्राप्त होत नाहीं. सर्व भौतिकशात्रांत व धार्मिकशात्रांतही प्राविण्य 
मिळविणे एकाच व्यक्तीला शक्‍य नाहीं. जी गोष्ट एका व्यक्तीला तीच स्व 
राष्ट्रालाही लागू पडते. ज्ञानाच्या अनंत शाखांत सारखेंच प्राविण्य मिळविणे 
ही गोष्ट एका राष्ट्रलाही शक्‍य नाहीं. सर्व प्रकारच्या विद्यांत नवे नवे शोध 
लावून, त्या पूर्णत्वास आणण्याचें कार्य एखादे राष्ट्र अथवा मानवकुलांतीलः 
एखादी शाखा करूं म्हणेल, तर तसें करणें शक्‍य नाहीं असें आढळून येईल. 
सध्याच्या काळीं युरोपियन राष्ट्रांनी भौतिकशात्रांत अत्यंत प्राविण्य मिळावैलें 
आहे ही गोष्ट खरी; पण जुन्या काळचे युरोपियन लोक धर्मशात्लाच्या बाब- 
तींत आंधळे राहिले हेंही खरें आहे. त्याचप्रमाणें पौर्वात्य राष्ट्र भौतिक. 
शाक्षांच्या बावतींत अगदीं मागसलेलीं आहेत हें जसें खरें आहे, तसेंच 
त्यांनीं धर्मशास्नाच्या बाबंतींत अत्यंत प्राविण्य मिळविलें आहे हेंही खरें आहे.. 
यामुळेंच पौर्वात्यांच्या कित्येक उपपत्ती, पाश्चात्यांच्या भौतिकशात्रांच्या उप-- 
पत्तींशीं जुळत नाहींत, एवढेंच नव्हे तर पाश्चात्यांच्या सूक्ष्मेंद्रियशात्नांच्या 
सिद्धांतांशींही त्या जुळत नाहीत. पौवात्यांचे कित्येक सिद्धांत पाश्चात्य पंडि- 
तांस आक्षेपार्ह वाटतात. याप्रमाणें अनेक प्रकारचे मतभेद दिसत असले. 
तरी प्रत्येकाच्या बुडाशीं सत्य आहे; आणि सत्य म्हटलें म्हणजे तें कोण- 
त्याही शास्नांतील असलें तरी वस्तुतः एकरूपच असलें पाहिजे, हेंही लक्ष्यांत 
ठेवलें पाहिजे. सत्य अनेक प्रकारांनी प्रकट झालें तरी त्यामुळें त्या प्रकारांत 
विरोध असण्याचें कारण नाहीं. पिंडसृष्टींतील सिद्धांत आणि ब्रह्मांडांतील- 


सिद्धांत हे एकमेकांचे विरोधक नसून पोषक असले पाहिजेत. 


ब्रह्मांडावरून पिंड । अथवा पिंडावरून ब्रह्मांड । 
अर्धोर्धे पाहतां निवाड । कळों येतो ॥ १ ॥ 
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२२ स्वामी विवेकानंद यांचे समपग्र ग्रंथ, [ तीय 
यक व च्य की 
बीज फोडून आणिलें मना । तेथें फळ तों दि्सिना । 
चाढत वाढत पुढें नाना । फळें येती ॥२॥ 
फळ फोडितां बीज दिसे । बीज फोडितां फळ नसे । 
तेसा विचार असे । पिंडब्रह्मांडी ॥ ३ ॥ 
विश्वाची उत्पत्ति आणि त्याची रचना यांजबद्दह अर्वाचीन ज्योतिर्विद 
आणि इतर भौतिक शास्रज्ञ यांचे सिद्धांत काय आहेत यांची थोडीबहुत 
माहिती आपणांस आहे. त्याचप्रमाणें या शात्रांच्या सिद्धांतांमुळें जुन्या धर्म- 
शात्रज्ञांची काय दद्या झाली हेंही आपणांस ठाऊक आहेच. भोतिकशात्राचा 
एक एक नवा शोध प्रसिद्ध होऊं लागला तसतसे जुन्या इमारतीचे धोंडे 
ढांसळूं लागले. प्रत्येक नवा शोध म्हणजे जणुंकाय एक कुलपी गोळाच ! 
जुन्या पंडितांनी स्वसंरक्षणार्थ अनेक प्रकारचे उपाय योजिले व शास्रांचे शोध 
वंद पाडण्याकरितां सुचतील ते उपाय त्यांनीं वेळोवेळीं करून पाहिले; पण 
'त्यांत त्यांना यश आलें नाहीं. 
विश्वाची उत्पत्ति आणि तिच्याशी संलम़ असलेले डुसरे विषय यांजबद्दल 
पोर्वीत्य शा्रज्ञांचें सूक्ष्मेंद्रियशाक्ञ काय म्हणते, याचा आपण प्रथम विचार 
'करूं. पाश्चात्य भौतिकशात्रांनीं अगदीं अलीकडे जे सिद्धांत स्थापन केले आहेत 
त्यांशीं आमच्या पौर्वात्य पंडितांचे सिद्धांत तंतोतंत जुळतात हें पाहून 
तुम्हांला खरोखर नवलच वाटेल. ज्या ठिकाणीं कांहीं सिद्धांतांत उणेपणा 
आढळेल, तेथे तो उणेपणा अर्वाचीन भौतिकशास्रांच्या बाजूस असून पोवात्य- 
शाज्ञज्ञ त्या बाबतींत पुढें गेळे आहेत असें तुम्हांस आढळून येईल. निसर्ग 
“( ऐ७(ए८ ) हा शब्द आपल्या बर्‍याच परिचयाचा आहे. याशीं समाना- 
र्थक असे दोन शब्द प्राचीन आर्यतत्त्ववेत्त्यांनी योजिले आहेत. ते दोन शब्द 
अकृति आणि अव्यक्त हे होत. यांपैकी प्रकृति हा शब्द इंग्रजी ऐ3(11-2 
९ निसर्ग ) याच्या वराच जवळ जवळ आहे. अव्यक्त हा शात्लीय पारिभा- 
'षिक शब्द आहे. याचा अर्थ “जे व्यक्त झालेले नाहीं-नामरूपाला आलेलें 
नाहीं-ते,” असा आहे. अव्यक्त म्हणजे मूळरूप. या मूळ अव्यक्त स्थितींतून 
व्यक्त म्हणजे विश्व दिसूं लागलें. परमाणु आणि अणु , जडतत्त्वें आगि शक्ति 
च तसेंच मन आणि वुद्धि ही सारी अव्यक्तांतूनच व्यक्त झालीं आहेत. 
आणि बुद्धि हीसुद्धा जडपदार्थोचींच सूक्ष्मतर रूपें शक” 
सूक्ष्मतर रूपं आहेत, ही गोष्ट आर्य- 
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तत्त्ववेत्त्यांनीं हजारों वषामागें नमूद करून ठेवली आहे. ही गोष्ट खरोखर 
अत्यंत आश्चर्याची आणि कोतुकास्पद आहे. आजच्या काळचे आपले भोतिक 
शाक्ज्ञही हीच गोष्ट सिद्ध करूं पाहत आहेत. ज्या परमाणूंचा हा स्थूल देह 
बनला आहे त्याच परमाणूंतव्या सूक्ष्मतर रूपांतून मन आणि बुद्धि हीं निर्माण 
झालीं आहेत, हेंच ते सिद्ध करूं पाहत आहेत. त्याचप्रमाणें विचार हा सुद्धां 
जड आहि. हीं सारां छऱ्यरूपें अव्यक्तांतूनच निर्माण झालीं आहेत असें हळू 
हळू आपल्या प्रत्ययास येईल. 

आतां अव्यक्त म्हणजे काय याचा विचार करणें अवश्‍य आहे. अव्यक्त 
म्हणजे युणत्रयाची साम्यावस्था असा अर्थ आहे. या तीन गुणांस सत्त्व, रज 
आणि तम अशीं नांवें आहेत. तम हें शक्तीचे अगदीं कनिष्ठ प्रर्ताचें रूप असून 
आकर्षण हें त्याचें कार्य आहे; रजोगुण हें त्याहून उचच प्रतीचे रूप असून प्रति- 
सारण हें त्याचें कार्य आहे; आणि सत्त्व हें सवांत उच्च प्रतीचें रूप असून, रज 
आणि तम या दोन गुणांच्या कार्यावर ताबा ठेवणें हं त्याचें कार्य आहे. ज्यावेळीं 
रज आणि तम या दोन युणांवर सत्त्वगुणाचा पूर्ण ताबा असतो, त्यावेळीं ते दोन्ही 
गूण पूर्ण साम्यावस्थेत असतात. अशा वेळीं ते व्यक्त होत नसल्यामुळें विश्वा- 
लाही छऱ्य स्वरूप नसतें; आणि इऱ्यस्वरूपाच्या अभावीं नाना आकार आणि 
निरनिराळीं नामें यांसही अस्तित्व नसतें; परंतु ही साम्यावस्था बिघडल्याबरो- 
बर, या दोन गुणांपैकी एक अधिक उच्छृंखल होतो. एक गुण अधिक उच्छृंखल 
झाल्याबरोबर, दुसराही पूर्वीची साम्यावस्था स्थापना करण्याचा यत्न करू 
लागतो. अशा रीतीनें आकर्षण आणि प्रतिसारण हीं सुरू होतात. हीं सुरू 
झालीं म्हणजे मूलशक्तीला गति प्राप्त होते, आणि गतीबरोबर विश्व उत्क्रांत 
होऊं लागतें. विश्वाची ही अवस्था प्रत्येक प्रलयाच्या काळीं होत असते. एका 
वेळीं गुणत्रयाच्या साम्यावस्थेंत बिघाड होऊं लागून त्यांत शक्तीच्या कमी- 
अधिकपणाची सरमिसळ होऊं लागते व विश्व व्यक्त होतें. यानंतर ही व्यक्ता- 
वस्था पूर्वीच्या साम्यावस्थेला परत जाण्याची खटपट करूं लागते, व हळू हळू 
ही खटपट सफळ होण्याची वेळ येऊं लागते; ती पूर्ण सफळ झाल्याबरोबर 
पूर्वीची साम्यावस्था प्राप्त होऊन विश्व पुन्हा मूळच्या अव्यक्त स्थितींत परत 
जातें. अश्शी अव्यक्तावस्था कांहीं काळ राहिली म्हणजे पुन्हा या युणत्रयाची 
घडी बिघडते व साम्यावस्थेंतून मुक्त झालेली शक्ति उच्छृंखळ होऊन विश्व 
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य हत उयममाग ससुदच्या शांततेचा भंग झाला असतां त्यावर शांततेचा भंग झाला असतां त्यावर 
लहानमोठ्या लाटा उत्पन्न होऊन, निरनिराळा जार का काळ धारण कर- 
'तात, त्याचप्रमाणें गुणत्रयसमुद्राच्या शांतीचा भंग झाला म्हणजे, लाटांप्रमाणेंच 
अनेक आकार त्यावर दिसूं लागतात. ज्याप्रमाणे समुद्रावरील लाट त्याच्या 
सपाटीपासून वर उठून कांहीं काळ विशिष्ट आकार धारण करते, व पुन्हा 
, जोड्या वेळानें तो आकार टाकून देऊन सपाटीशीं एकरूप होते, त्याचप्रमाणें, 
गुणत्रयसमुद्रावर अनेक लाटा उत्पन्न होऊन अनेक आकारांनीं कांहीं काळ 
इृश्यस्वरूपास येतात; व कांहीं वेळानें पुन्हा आपल्या मूळच्या अधिष्टानाला 
परत जातात. या रीतीनें या विश्वाची घडामोड क्रमानें सुरू आहे. 
कित्येक प्राचीन तत्त्ववेत्त्यांचें मत असें आहे कीं सारें विश्व एक समयाव- 
चच्छेदैंकरून अव्यक्तांतून व्यक्त होतें आणि पुन्हां तें अव्यक्तांतही एकाच वेळीं 
प्रवेश करतें. दुसर्‍या कित्येकांचे मत याहून वेगळें आहे. त्यांच्यामते या प्रचंड 
विश्वांत अनेक मालिका आहेत. आपली ही एथ्वी जींत आहे ती सूयीभोवती 
फिरणारी एक ग्रहमाला आहे. याचप्रमाणें अनेक माला या विश्वांत असून 
त्यांपेकी एखादी माला अव्यक्तांत गेली असतां, बाकीच्या माला सुरू अस- 
तात. सर्व विश्व एकाच वेळीं अव्यक्त अथवा व्यक्त होत नसून, त्यांतील निर- 
निराळ्या ग्रहमालांमध्यें वेगवेगळी घडामोड निरनिराळ्या वेळीं चाळू असते. 
आपली ही सूर्याभोंवतालची ग्रहमाला उद्यां अव्यक्तांत गेली, तरी बाकीच्या 
माला व्यक्तदर्शेत राहतील. दुसरें मत पहिल्याहून मला अधिक ग्राह्य वाटतें. 
निरनिराळ्या मालांच्या व्यक्ताव्यक्ततेचा संबंध एकमेकींशी नसून, प्रत्येकींतील 
घडामोड स्वतंत्रपणेंच होत असते; हें मत मला अधिक तर्कसंमत वाटतें. 
याप्रमाणें या मतांत भेद दिसत असला तरी, मुख्य गोष्टीबद्दल दोघांचीही 
एकवाक्यता आहे; हें लक्ष्यांत ठेवण्यासारखे आहे. आपण जें जे कांहीं पाहतो 
त प्रकृतीच असून तीच व्यक्त आणि अव्यक्त होत असते; या मूलभूत सिद्धां- 
ताबद्दल मतभेद नाहीं. प्रकृति एक वेळ व्यक्त होऊन पुन्हा अव्यक्तांत परत 
गेली म्हणजे एक कल्प होतो. आमच्या आर्यतत्त्ववेत्त्यांनी याच स्थितीला 
परमात्म्याचा उच्छास आणि श्वास अशीं नांवें दिलीं आहेत. परमेश्वर उच्छास 
सोडतो त्या वेळी विश्व व्यक्त होतें, व त्यानें श्वास आंत घेतला म्हणजे 
बरोबर जणुंकाय तें त्याच्या हृदयांत परत जातें! विश्व अव्यक्त स्थितींत 


स 
त्या- 
परत 
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गेलें म्हणजे तें नष्ट होतें असें मात्र समजूं नये. त्या स्थितींतही त्याचें 
अस्तित्व शिल्लक असतेच; पण तें सूक्ष्मरूपानें असतें इतकेंच. या सूक्ष्मरूपाला 
कारणरूप असा संस्कृत पारिभाषिक शब्द आहे. विश्वाच्या कारणरूप अस्ति- 
त्वाच्या वेळींही निमित्त-काल-देश ही उपाधि शिल्क असतेच. मात्र तीही 
अव्यक्तद्शेंत असते. विश्व ऱ्य अथवा व्यक्तस्थितींत येऊं लागलें म्हणजे तें 
ज्या प्रकाराने उत्क्रांत होत जातें, त्याच प्रकारच्या उलट दिशेने ते अव्यक्त- 
द्रोंत प्रतिक्तांत होतें. अश्या रीतीनें उत्कांतीमागून प्रतिक्तांति ( 11101ए- 
६101) व प्रतिक्रांतीमागून पुन्हा उत्कांति असें रहाटगाडगें अनंतकाल चालू 
आहे. यासाठीं “आरंभ ? असा शब्द जेथें येईल तेथें फक्त कल्पाचा आरंभ 
असा अर्थ समजावा. १ 

विश्वांतील वस्तूंच्या अगदीं वाह्यभागाला * जड ? ( (1055 ) अशी संज्ञा 
सध्याच्या काळीं आपण दिली आहे. प्राचीन आर्यतत्त्ववेत्त्यांनीं या शब्दा- 
ऐवजीं “भूत? या शब्दाची योजना केली आहे. भूते म्हणजे जडतत्त्वे. या 
भूतांपैकीं एक प्रमुख अथवा मूलरूप असून त्यापासून बाकीची सर्व निर्माण 
झालीं आहेत. या प्रमुख भूताला आकाश असें नांव आहे. अर्वाचीन भौतिक 
शाक्नज्ञांनी ज्या इथर ( 1201161) या पदार्थाची कल्पना केली आहे, त्याचें 
साम्य आकाश या भूताशीं बरेंचसें आहे; तथापि आकाश या शब्दांत अंत- 
र्भूत होणारा सर्व अर्थ “ईथर या शब्दाने व्यक्त होत नाहीं. आकाश हें जड- 
तत्त्वाचे पहिलें रूपं असून त्यांतून सर्व जडविश्वाची उत्पत्ति झाली आहे. विश्व 
व्यक्तदशैला येतें त्यावेळीं आकाशाला दुसर्‍याही एका तत्त्वाची जोड मिळा- 
लेली असते. हें दुसरें तत्त्व प्राण होय. प्राण या शब्दाच्या अर्थाचा उलगडा 
_ आपणांस पुढें हळूहळू होईल. जोंवर विश्व व्यक्तद्शेंत असतें तोंवर प्राण 
आणि आकाशा यांचा संयोगही कायम असतो. विश्वांत जी जी म्हणून जड- 
वस्तु अस्तित्वांत आहे, ती आकाश आणि प्राण यांच्या संयोगानेंच उत्पन्न 
झाली आहे. कल्पांताच्या वेळीं या सर्व वस्तूचे रूपांतर होऊं लागून, त्यांतील 
तत्त्वे, प्राण आणि आकाझ या आपल्या मूलरूपांत प्रविष्ट होतात. क॒गवेदांत 
या स्थितीचें वर्णन एका सूक्तांत फारच सुंदर रीतीनें केलें आहे. हें वर्णन 
अत्यंत काव्यमय आणि हृदयंगम आहे. “ ज्यावेळीं अस्तित्व अथवा नास्तित्व 
यांपैकीं कांहींच नव्हते, आणि ज्यावेळीं केवळ अंधारावर अंधाराची पुटे 
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बसत होतीं त्यावेळीं कोणाचें अस्तित्व होतें ” असा प्रश्न करून क्रग्वेदानें 
त्याचें उत्तर आपणच दिलें आहे. 
नासंदासीन्नोसदांसीत्तदानीं नासीद्रज़ोनोव्योमाप्रोयत्‌ | 
किमारवरीवः कुहकस्य शार्मन्नम्भः किमांसीद्वर्हनंगभीरम्‌ ॥ १ ॥. 
न सत्युरांसीदसतं न तर्हि न रात्र्या अन्ह' आसीत्प्रक्ेत: । 
आनीदवातं स्व॒घय़ा तदेकं तस्माद्वान्यन्नपरः किंचनासं ॥२॥ 
तमआसीत्तमंसागूळ्हमम्रँ प्रक्षेतं साछिलं सर्वेमाइदम्‌ । 
तुच्च्येनाभ्वर्पिहितं यदासी त्तपंसस्तन्मंहिनाजांयतैकंम्‌ ॥ ३॥ 
कासम्तदय्े समंवतेताधिमनंसो रेत:प्रथमंयदासीत्‌ । 
स॒तोबन्थुमसंतिनिरंविन्दन्ह्दिप्रतीष्याकवयेमनीषा ॥ ४॥ 
तिरश्वीनोविततोरडिमरेधामधःस्त्रिदासी ३ेदुपरिस्विदासी ३ त्‌ । 
रेतोधाआंसन्माह्रिमानंआसन्त्स्वधाअवस्तात्परयंति: प्रस्तांत. ॥५॥ 
कोझद्धावेदकडहमवोचत्कृतआाजाताकुतंट्रयंविसषटिः । 
अर्वाग्देवाअस्थविसर्जनेनाथाको वेद॒यत॑भाब॒भूव' ॥ ६॥ 
इयंविसंष्टियेतंआवभूवृयदिधादधेयदिंवान । 
यो अस्यार्थ्यक्ष:परमेव्योमन्त्सोअडवेंदयदिवानवेद ॥७॥ 
[ त््रवेद, मंडल १०, सू. १२९. ] 
“तें (नित्य असणारें) त्यावेळीं अगदी निष्पंद स्थितींत होतें. ” त्या 


निष्पंदावस्थेंत प्राण आणि आकाश हीही होतीं. त्यांचें अस्तित्वही मूळच्या 
निष्पंदरूपांत होतें. ही अवस्था अगदीं निष्पंद असल्यामुळें विश्वाला ट्ड्यरूप 


डागतात. आकाशाला असे धक्के बसूं लागले ह्मणजे त्याच्या विरलावस्थें 
फारच फरक होऊं लागून, तेथें घनीभवनाची म्हणजे घट्ट होण्याची क्रिया 
सरू होते; आणि आकुंचन व प्रसरण अशा, शक्तीच्या दोन क्रिया सुरू होऊन 
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परमाणूंची उत्पत्ति होऊं लागते; नंतर या परमाणपैकीं कित्येकांचा संयोग 
होऊन त्यांतून अणू निर्माण होतात. या अणूंपासूनच पुढें विश्वांतील सर्व 
जंडपदार्थांची उत्पात्ते झाली आहे. 

विश्वोत्पत्तीसंबंधींच्या या श्रृतिवचनांचें इंग्रजी भाषांतर पुष्कळांनीं कांहीं 
विलक्षण प्रकारचें केलें आहे. प्राचीन आर्यतत्त्ववेत्त्यांचें हृद्वत यांस ठाऊक 
नसतें. अधिकारी पुरुषांनी लिहिलेली भाष्यें यांनीं पाहिलेली नसतात. भाषां- 
तर करतांना भाष्यांचें साहाय्य हे घेत नाहींत, आणि स्वतःच रहस्य जाण- 
ण्याची पात्रता तर यांच्या आंगीं नसते. “वायु” “तेज? इत्यादि शब्दांची 
भाषांतरें ते “हवा? “विस्तव? या लौकिक अर्थाच्या इंग्रजी शब्दांनी करतात. 
मूळ संहितेवरील भाष्य त्यांनीं पाहिलें असतें तर बरोबर अर्थ त्यांच्या 
लक्ष्यांत आला असता. प्राणाचा आघात आकाशावर होऊं लागला म्हणजे 
त्या योगानें तें स्पंद पावूं लागतें. या स्पंदांस वायु असें नांव आहे. आकाश- 
स्पंद हेंच वायूचें म्हणजे हालचालीचें पहिलें स्वरूप. या वायुरूपांतून पुढें 
विरल स्वरूपाचे जडपदार्थ निर्माण होतात. पाण्याची वाफ अत्यंत उष्ण 
असली म्हणजे तिला छऱ्यरूप नसतें, पण तीच थंड होऊं लागली म्हणजे 
तिच्यांतील अणूचे घनीभवन होऊन ती दिसू लागते; तथापि या स्थितींत ती 
दिसत असली तरी तिचे अणू विरल असतात. त्याचप्रमाणें आकाशावर प्रथम 
सूक्ष्म स्पंद उमटतात; व नंतर त्यांचें घनीभवन होऊं लागून त्यांतून विरल 
स्वरूपाचे जडपदार्थांचे अणू निर्माण होतात. आकारास्पंद अधिक झपाट्याचे 
होऊं लागले म्हणजे त्यामुळें जी उष्णता उत्पन्न होते तिला तेज असें नांव 
आहे. यानंतर विरल स्वरूपाचीं जडद्रव्यें हळुहळू थंडावत जाऊन प्रवाही 
स्वरूपाचीं होतात. या प्रवाहरूप जड अणूंस आप असें नांव आहे. हेच 
अणू अधिक घनीभूत झाले ह्मणजे ते अधिक घट्ट होतात; या य्ांच्या 
स्वरूपास एथ्वी असें नांव आहे. ज्याप्रमाणें अध्य स्थितींतील वाफेचें घनीभवन 
झाळें हणजे तींतून प्रवाही पाणी निमीण होतें व त्याच पाण्याच्या अधिक 
घनीभवनानें त्याचें बफ होतें, त्याचप्रमाणें आकाशाची रूपें बदलत बदलत 
पृथ्वीच्या घनरूपापर्यंत तें पोहोंचतें. प्रथम केवळ आकाशतत्त्व असतें. तें स्पंदरूप 
झालें ह्मणजे वायु निमाण होतो. या स्पंदांमुळें जी उष्णता उत्पन्न होते, तें 
तेज; तेजानंतर आकाशा प्रवाही होतें, तें आप; आणि तें अधिक घट्ट झालें 
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ह्मणजे त्या रूपाला पृथ्वी हें नांव प्राप्त होतें. प्रत्येक कल्पाच्या आरंभी अशा 
क्रमानें विश्व व्यक्त होऊं लागतं, आणि कल्पाचा अंत होऊं लागला ह्मणजे 
याच्या उलट क्रमानें तें परत अव्यक्तावस्थेला जातें. कल्पांताच्या वेळीं घन- 
पदार्थांचे रूपांतर होऊन ते प्रवाही वनतात. नंतर प्रवाही पदार्थ विरल व 
उष्ण होऊन त्यांचें तेज वनतें. त्या तेजाचा वायु बनतो, व त्या स्थितींत 
अणूंचे एरथकरण होतें. इतकी क्रिया पूर्ण झाली ह्मणजे गुणत्रयाची साम्यावस्था 
होऊन स्पंद वंद होऊं लागतात व ते थांबत थांबत शेवटीं पूर्णपणें बंद 
होतात; आणि सर्व विश्व अगदीं निष्पंदावस्थेतील आपल्या कारणरूपांत प्रविष्ट 
होतें. आपल्या या एथ्वीचें व ती ज्या भोंवतीं फिरत आहे त्या सूर्याचे 
रूपांतर हळू हळ खरू असून ही घन एथ्वी वितळून प्रथम प्रवाही होईल 
च शेवटीं वायुरूप. होईळ असा सिद्धांत अवीचीन ज्योतिषश्ात्नांनं सिद्ध केला 
असल्याचें आपणांस ठाऊक आहेच. 
आकाशावांचून एकटा प्राण कार्यकारी होऊं शकत नाहीं. स्पंद ह्मणजे 
हालचाल उत्पन्न करणें हेंच प्राणाचे कार्य आहे. प्राणशक्तीच्या स्वरूपाबद्दल 
याहून अधिक माहिती आपणांस होऊं शकत नाहीं. जेथें कोणत्याही प्रकारची 
हालचाल दिसेल तेथें तें प्राणशक्तीचेंच रूप आहे असें समजावें. त्याचप्रमाणें 
प्रत्येक आकाराची जडवस्तु हें आकाशाचें स्वरूप आहे असें समजावें. प्राण- 
श्ञक्तीला स्वतंत्र असें अस्तित्व असूं शकत नाहीं; अथवा दुसर्‍या कोणत्या- 
तरी पदार्थाच्या साहाय्याशिवाय ती कार्यकारीही होऊं शकत नाहीं. त्याचप्रमाणें 
ती कोणत्याही प्रकारच्या स्वरूपांत असली तरी आकाशीं संलम़न असल्या- 
शिवाय ती एकाकी राहूं शकत नाहीं. अव्यक्तदशेंत ती अगदीं निष्पंदाव- 
स्थेंत. असतांही आकाशाशीं संयुक्त असते; आणि विश्व व्यक्त झाल्यावरही 
ती गुरुत्वाकर्षणादि अनेक रूपांनीं प्रकट झाली तरीसुद्धा, पदार्थाशीं ह्मणजे 
वस्तुतः आकाशा ती संयुक्तच असते. शक्ति आणि पदार्थ यांस अन्योन्याश्रय 
आहे. शक्तीवांचून पदार्थ अथवा पदार्थावांचून शक्ति अशा एकाकी स्थितींत तीं 
कधींही आपणांस आंढळत नाहींत. विश्वांत आढळून येणारीं छृऱ्य शक्तीची 
रूपें आणि प्रत्यक्ष दिसणरो पदार्थ ही अनुक्रमें प्राय आणि आक्राश यांचीच 
'अव्यक्तावस्थेस ' ी त्यांस आकाश आणि प्राण या मूलसंज्ञा 
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आप्त होतात: प्राण याला इंग्रजींत 1.12 07 ४1181 यहा ( जीव 
किंवा जिवटपणा ) असें नांव देतां येईल; तथापि मनुष्यांतला जीव तेवढाच 
'कायतो प्राण असें मात्र समजूं नये. मनुष्यांतील जीव अथवा जिवटपणा, हा 
ग्राणशक्तीच्या अनेक प्रकारांपैकी एक प्रकार आहे इतकेंच; तसेंच आत्मा 
आणि प्राण हेही अगदीं वेगळे आहेत, हें अवश्य लक्ष्यांत ठेवावें. प्राण आणि 
आकाश यांपासून सर्व विश्व उत्पन्न झालें असून त्याला आरंभ आणि शेवट 
नाहीं, ही गोष्ट आतां आपल्या लक्ष्यांत पक्केपणीं आली असेल. अमुक वेळीं विश्व 
प्रथम निर्माण झालें असें नाहीं; अथवा असुक वेळी ते नष्ट होईल असेंही 
नाहीं. त्याला आरंभ असा कधीं झालाच नाहीं, आणि त्याचा अंतही कधों 
होणार नाहीं. तें अनाद्यनंत आहे. 

आतां यापुढें जो एक प्रश्न उपस्थित होतो, त्याचा विचार विशेष सूक्ष्म- 
बुद्धीनें केला पाहिजे. कांहीं युरोपियन तत्त्ववेत्त्यांचें हणणे असें आहे कीं, 
जगाचें अस्तित्व द्रष्ट्याच्या अस्तित्वावर अवलंबून आहे. 'मी' आहें ह्मणून 
जग आहि; जर 'मी? नष्ट झालो तर जगही नष्ट होईल; हें त्यांचें ह्मणणें अ- 
धिक स्पष्ट करून सांगितलें पाहिजे. जगांतील सर्व मनुष्यें व प्युपक्षी इत्यादि 
सजीव, सेंद्रिय व ज्यांना जाणीव आहे असे प्राणी जर नष्ट झाले तर जगही 
अश्ऱ्य होईल. जगाला पाहणारा-जाणणारा-कोणीतरी आहे ह्मणून जग 
आहे; आणि जाणणाराच्या अभावीं जगही नष्ट होईल. हें मत समजण्यास 
थोडेसें कठीण आहे व यामुळें तें विसंगत वाटतें हें खरें; पण या त्यांच्या 
ह्मणण्यांत पुष्कळ तथ्य आहे हें आपणांस पुढें हळुहळू कळून येईल; तथापि 
खुद्द या तत्त्ववेत्त्यांसही या आपल्या मताची उभारणी, सूक्ष्मेंद्रियशात्राच्या 
आधाराने करतां आली नाहीं. या आपल्या ह्मणण्याला सूक्ष्मेंद्रियश्ात्नाचा 
कांहीं आधार आहे कीं नाहीं, याचा विचार त्यांनीं केलेला दिसत नाहीं. त्यांनीं 
जें तत्त्व प्रतिपादिळें आहे तें केवळ तत्त्वद््टीने बरोबर आहे; पण त्याची सिद्धि 
सक्शास्न रीतीनें त्यांना करतां आली नाहीं. यावरून या तत्त्वाची फक्त पुसट. 
कल्पना मात्र त्यांस आली असावी असें वाटतें. 

या युरोपियन तत्त्ववेत्त्यांच्या म्हणण्याचा विचार करण्यापूर्वी, आसच्या 
प्राचीन आर्यतत्त्ववेत्त्यांच्चया आणखी एका मताचा विचार प्रथम करणें 
अवद्य आहे. हें त्यांचें मत . नवख्या मनुष्याला आरंभीं थोडेसे चमत्कारिक 
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वाटण्याचा संभव आहे. सर्व सृष्टि भूतांपासून उत्पन्न झाली आहे, असें त्यांचें 
मत असल्याचें अगोदर सांगितलेंच आहे. ज्या भूतांपासून ही सृष्टि निर्माण 
झाली, तीं भूतें, त्यांहून सूक्ष्मतर अशा पदार्थापासून निर्माण झाली आहेत. 
भूतें हॉ. जडस्वभाव आहेत. छ्ट्यरूपाला आलेला असा प्रत्येक जडपदार्थ,. 
सूक्ष्मरूपाच्या कित्येक अणूपासून निर्माण झाळेला असतो असा नियम आहे. 
याच नियमाला अनुसरून जड भूतें हीसुद्धा, स्वतःहून अधिक सूक्ष्म अश्या 
अणूंपासून निर्माण झालीं असलीं पाहिजेत हें उघड आहे. या सूक्ष्मरूपाच्या 
अणूंस तन्मात्रें असें म्हणतात. आपण एखादें फूल हुंगलें तर आपणास 
त्याचा वास समजतो. अश्या वेळीं, आपल्या नाकाशी दुसऱ्या कसल्यातरी 
पदाथीचा संयोग झाला असला पाहिजे हें उघड आहे. फूल आपफणापासून 
थोडें लांब असलें, तरी त्याचा वास आपणांस येतो. तें फूल आपली जागा 
सोडून आपणाकडे आलेलें नसतें. तें जागच्याजागींच असतां, त्याचा वास 
मात्र आपणांस येतो हें कसें ९ याचें कारण असें कीं, त्या फुलांतून वास असलेले 
असे सूक्ष्म अणू बाहेर पडतात, आणि त्यांचा संयोग आपल्या प्राणेंद्रियाशीं 
होतांच त्यांचें अस्तित्व आपल्या लक्ष्यांत येतें. 

या सूक्ष्मरूपाच्या अणूंस तन्मात्रें असें नांव आहे. फुलांतून बाहेर पड- 
णारे हे अणू, इतक्या सूक्ष्म स्वरूपाचे असतात कीं, सारा दिवसभर ते त्यांतून 
एकसारखे बाहेर पडत राहिले, तरी त्या फुलांत कोणत्याही प्रकारचा उणेपणा 
उत्पन्न झाल्याचें आपल्या नजरेस येणार नाहीं. याचप्रमाणें उष्णता, तेज 
इत्यादिकांचीं तन्मात्रे आहेत. तन्मात्रें ही अयुरूप असून तीं स्वत: परमाणूंपासून 
बनली आहेत. परमाणूंचा आकार किती मोठा असावा, याबद्दल अनेक पंडि- 


वि ह स्वरूप असून, जडतत्त्वां- 
पासून निर्माण झालें आहे. यानंतर त्या पदाथांच्या अंतःस्वरूपाची ओळख आप- 


णांस आपल्या अंतरिंद्रियांनीं होते. ज्या अणूंपासून तो पदार्थ बनला असेल 
त्या अणूंचा संयोग, आपलें नाक, डोळे, कान इत्यादिकांशीं झाला, ह्मणजे त्या 
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इंद्रियांच्या द्वारे आंतील ज्ञानतंतूंचा स्पंद होऊन तो मनाकडे जातो. आपण 
एखाद्या पदार्थाकडे पाहतों त्यावेळीं, त्या पदाथोतील तेजाचे किरण आकाशा- 
वर ( 111161 ) स्पंद निर्माण करीत असतात, व ते स्पंद आपल्या शग्ज्ञान- 
तंतूळा ( (312 11817९ ) स्पर्श करून तेथें स्पंदांची उत्पत्ति करतात. 
आक्राशावर प्रकाशकिरणानें उत्पन्न केलेला स्पंद आपणांस दिसत नाहीं, 
तथापि तेथला स्पंद माझ्या इ्ग्ह्ञानतंतूवर येऊन आदळल्यावांचून, त्या प्रकार- 
किरणांचें ज्ञान मला होणार नाहीं. याचप्रमाणें आपल्या कर्णैद्रियाचीही गोष्ट 
आहे. ध्वनीचे स्पंद आपल्या दृष्टीनें आपणांस दिसत नाहींत; तथापि त्या 
स्पंदांचा संयोग आपल्या कर्णेद्रियाशीं झाल्यावांचून, आपणांस ध्वनि ऐकूं येणार 
नाहीं. आकाशावरील स्पंद, तन्मात्रांनीं निर्माण केलेला असतो. आतां हीं 
तन्मात्रें कशीं निर्माण होतात याचा विचार केला पाहिजे. आमच्या आर्यतत्त्व- 
ज्ञांनीं या प्रश्नाचें जे उत्तर दिलें आहे, तें ऐकून तुह्यांला खरोखर फार आश्चर्य 
वाटेल. अहंकार हीं तन्मात्रें उत्पन्न करता असें त्यांचें उत्तर आहे. अहं- 
कारामुळें ( 58[-2011010ए51855 ) तन्मात्रें आणि इंद्रियें उत्पन्न होतात. 
आतां, इंद्रियें ह्मणजे काय याचा विचार करूं. 

उदाहरणार्थ, आपण आपल्या डोळ्यासंवंधीं पाहिलें, तर केवळ जड डोळा, 
पाहण्याची क्रिया करीत नाहीं असें आपणांस आढळून येईल. जर पाहण्याची 
क्रिया डोळ्यामुळें घडत असती, तर सरत मनुष्येंही पाहूं शकलीं असती; कारण, 
देहांतून आत्मा निघून गेला, तरी जड डोळ्यांत त्यामुळें कांही कमीपणा आलेला 
असतो असें नाहीं, पण म्वत मनुष्ये पाहूं शकत नाहींत हें आपणांस ठाऊक 
आहेच. यावरून पाहण्याची क्रिया केवळ डोळ्यामुळें होत नाहीं असें उघड 
दिसतें. त्या गत मनुष्यांतून जे कांहीं बाहेर निघून गेलें त्याच्याच ठिकाणीं, या 
क्रियेचा कर्तेपणा असला पाहिजे हें उघड आहे. तोच खरा द्र असून, डोळे 
हे त्याचें बाह्यमसाधन असलें पाहिजे. 

या द्रष्ट्याला इंद्रिय असें ह्मणतात. इंद्रिय नष्ट झालें म्हणजे बाहेरील जड 
साधनांचा कांहींच उपयोग नाहीं. याचप्रमाणें नाक हें एक साधन असून, 
त्याचेंही एक निराळें इंद्रिय आहे. अर्वाचीन इंद्रियविज्ञानद्यास्रांत या इंद्रियांना, 
गोलक ((-९11(165) असें नांव दिलें आहे. हे गोलक मेंदूत असून खरी 
इंद्रियें हींच होत. आपल्या देहावररील डोळे, कान इत्यादि अवयव हे केवळ 
साधनरूप आहेत; आणि इंद्रिये, हीं खरी ज्ञानसाधनें आहेत. 


१०२ स्वामी विवेकानंद यांचे समप्र ग्रेथ. [ तृतीय 
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आतां प्रत्येक प्रकारच्या क्रियेकरितां निरनिराळ्या इंद्रियांची योजना काँ. 
केली आहे याचा विचार करूं. डोळे, कान, नाक इत्यादि अवयवांकरितां निर-. 
निराळी इंद्रियें कां असावीं ९ जर सर्वाचें मिळून एकच इंद्रिय असतें तर काय 
बिघडले असतें? या प्रश्नाचा विचार थोड्याशा विस्तारानें केला पाहिजे. मी 
'आपणांशीं भाषण करीत आहें; आणि आपण तें ऐकत आहां. यावेळीं आजू-. 
बाजूला काय चाललें आहे याचें ज्ञान तुह्यांस होत नाहीं; कारण, तुमचें मन 
सध्या कर्णेद्रियाशीं संलमन असल्यामुळें, इतर इंद्रियांपासून सध्या तें विभक्त झालें. 
आहे. जर निरनिराळ्या क्रिया करणारें इंद्रिय एकच असतें, तर पाहणें, ऐकणे, . 
वास घेणें इत्यादि अनेक क्रिया आपणांस एकाचवेळीं करतां आल्या असत्या; 
इतकेंच नव्हे, तर या क्रिया एकमेकांपासून भिन्नपणें करणें आपणांस अशक्यच 
झालें असतें. याकरितां प्रत्येक क्रियेला वेगळें इंद्रिय असावें हें अत्यंत जररीचें 
आहे. या गोष्टी अर्वाचीन इंद्रियविज्ञानशात्रानें प्रत्यक्ष सिद्ध केल्या आहित.. 
आपणांस एकाच वेळीं, पाहण्याची व बोलण्याची अश्या दोन क्रिया करतां येतात 
ही गोष्ट खरी; पण त्याचें कारण त्या दोन क्रियांचे इंद्रिय एक आहे हें नसून, 
आपलें मन एकाच वेळीं त्या दोन इंद्रियांशीं संलय़ राहूं शकतें, हें आहे. आ- 
पले बाह्य अवयव हे केवळ जडपदार्थांचे बनलेले आहेत. कान, डोळे, नाक 
इत्यादि आपले अवयव पहा; हे सर्व जड अणूंपासून निर्माण झाले आहेत; 
आणि आपलीं इंद्रियें, हीं त्याहून सूक्ष्म अणूंपासून वनलेलीं आहेत. त्यांचें स्थान 
देहाच्या आंत असून, बाह्य अवयवांचें चालकत्व या इंद्रियांकडे अथवा गोल- 
कांकडे आहे. आपले हें सारें शरीर जड अथवा स्थूळ अणूंपासून बनलेले असून, . 
त्यांत प्राणशक्तीच्या स्थूळ अथवा इऱ्यरूपाचा प्रत्यय येतो; आणि अंतरिं- 
द्रियें हीं सूक्ष्म अणूंपासून वनलीं असून, त्यांतून वावरणारी प्राणशक्ति, ही 
सूक्ष्म स्वरूपाची असते. हीं सर्व इंद्रिय आणि अंतःकरण मिळून, प्रत्येक मनु- 
घ्याचा लिंग अथवा सूक्ष्मदेह बनलेला असतो. 

_ या सूक्ष्मदेहालाही आकार आहे. कारण, प्रत्येक जड 
'असलाच पाहिजे असा नियम आहे. हा देह आपणांस न दिसण्याइतका 
सूक्ष्म असला, तरी तो ज्या अणूंचा बनला आहे ते जडच आहेत. इंद्रियांच्या 
पाठीमागें आपलें मन आहे. चित्त, दृत्तिर्प अथवा चंचल झालें ह्मणजे त्यास. 
भन अशी संज्ञा प्राप्त होते. एखाद्या शांत असलेल्या तळ्यांत आपण धोंडा: 


1) 
पदाथांला आकार 
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फेकला, तर ताबडतोब त्या ठिकाणीं किया आणि प्रतिक्रिया निर्माण होऊन 
पृष्ठभागाचा क्षोभ होतो, आणि त्यावर तरंग अथवा स्पंद उद्भवू लागतात. 
धोंडा आंत पडल्याबरोबर पाण्याचे कांहीं बिंदू एकदम विभक्त होतात; पण 
कांहीं क्षण गेळे न गेले तोंच ते एकत्र होऊन, घोंड्याच्या क्रियेला प्रतिक्रिया 
करूं लागतात. धोंड्यामुळें पाण्यावर ज्याप्रमाणें तरंग उद्भवतात, त्याचप्रमाणें 
बाह्य वस्तूच्या आघातानें चित्तावर तरंग उद्भवतात. या तरंगरूप चित्ताला 
मन अशी संज्ञा आहे. यानंतर चित्त प्रतिक्रिया करूं लागतें; ह्मणजे स्थिरावूँ 
लागतें. या प्रतिक्रियेच्या रूपाला बुद्धि अशी संज्ञा आहे. बुद्धीच्याही पाठी- 
मागें आणखी एक अधिष्टान आहे; हें अधिष्ठान चित्ताच्या सर्व क्रियांना 
“व्यापून असतें; या अधिष्ठानाला अहंकार अशी संज्ञा आहे. स्वतःची जाणीव 
असणें हें अहंकाराचें स्वरूप आहे. 'मी आहें' असें आपणांस प्रत्येक क्षणीं 
वाटत असतें; ही जाणीव राहणें हेंच अहंकाराचें स्वरूप. या अहंकाराच्या 
पाठीमागें महत्‌ नांवाचें तत्त्व आहे; यालाच वुद्धि असेंही नांव केव्हांकेव्हां 
देतात. अव्यक्त प्रकृति व्यक्तत्वास आली तेव्हां तिने जें अगदीं पहिलें रूप 
धारण केलें, तें महत्‌ हेंच होय. प्रकृतीची जितकी स्वरूपे आपणांस आढळ- 
तात, त्या सर्वोत महतू हें स्वख्प श्रेष्ठतम आहे. या महत्तत्त्वाच्यामागें पुरुष 
असून त्यालाच आत्मा असेंही नांव आहे. पुरुष अथवा आत्मा हा स्‌दैव 
झुद्ध आणि पूर्ण असा असून, सवाचा द्र तोच आहे, व ही सारी प्रकृति 
त्याच्या करितांच नटली आहे. पुरुष स्वतः केवळ साक्षिरूप असून, तो प्रकृतीचे 
हे अनेक व्यक्त प्रकार अवलोकन करीत असतो. पुरुष स्वतः कोणत्याही कार- 
णानें अशुद्ध होत नाही; परंतु अध्यासामुळें तो अशुद्ध आहिसा भासतो. अध्यासं 
ह्मणजे परावर्तन. ज्याप्रमाणें शुभ्र रंगाच्या स्फटिकासमोर तांबड्या रंगाचें फूल 
घरें असतां तो स्फटिक जसा तांबडा आहेसा भासतो, त्याचप्रमाणें प्रकृतीच्या 
प्रतिबिंबामुळें पुरुष अनेक प्रकारचा आहे असा भास होतो.तांबड्या अथवा निळ्या 
फुलामुळें ज्याप्रमाणें शुभ्र स्फटिकाच्या रंगांत वस्तुतः फरक होत नाहीं, अथवा 
त्या फुलाच्या रंगाचा लेप त्याला होत नाहीं, त्याचप्रमाणे, प्रकृतीच्या वारंवार 
बदलणार्‍या स्वरूपामुळे पुरुषही बदळत नाहीं. पुरुष अनेक आहेत असें सांख्य- 
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मत आहे. हे सर्व पुरुष वस्तुतः अत्यंत शुद्ध आणि पूर्ण असून जडपदाथोच्या 


संयोगामुळें ते अशुद्ध भासतात. प्रकृतीचे जे हे अनंत प्रकारचे खेळ सुरू आहेत 
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याचें कारण काय १ पुरुषाच्या करमणुकीकरितां व कल्याणाकरितां हे सर्व खेळ 
ती करीत आहे हे सर्व खेळ पाहून पुरुषानें स्वत:चे पूर्णत्व ओळखावे, हाच 
तिचा उद्देश आहे. हा सर्व विश्वरूप ग्रंथ प्रकृतीने लिहिला आहे. पुरुषानें हा 
ग्रंथ वाचावा आणि सर्वद्रष्टा व सर्वशक्तिमान व्हावे इतकाच तिचा हेतु आहे. 
वस्तुतः तो सर्वद्र्टा आणि सर्वशक्तिमान्‌ असा आहेच; पण ही ओळख तो 
विसरला आहे. ही स्वतःची ओळख त्याला पटावी हा प्रकृतीचा उद्देश आहे. 
यासाठींच हा विश्वग्नंथ तिनें निर्माण केला आहे. आतां तुम्हांला एक मुहदयाची 
गोष्ट येथें सांगणें इष्ट आहे; ती ही कीं, परमेश्वराच्या अस्तित्वासंवंधीं जी तुमची 
कल्पना आहे, ती आमच्या आर्यतत्त्ववेत्त्यांस मान्य नाहीं. परमेश्वर हा या 
सर्व विश्वाचा उत्पन्नकर्ता आहे अज्ली तुमची समजूत आहे. ही कल्पना आद्य 
दर्शनकार श्रीकपिळ यांस मान्य नाहीं. विश्वनिर्माणकर्त्या परमेश्वराचे अस्ति- 
त्वच त्यांस मान्य नाहीं. विश्वाचा एकटा निर्माणकर्ता असा व्यक्तिविशिष्ट पर- 
मेश्वर आहे असें मानण्याची जरुरीच नाहीं असें त्यांचें मत आहे. हें सर्व कार्य 
करण्यास प्रकृतीच समर्थ आहे. परमेश्वराने अनेक प्रकारच्या वस्तू जमविल्या 
आणि त्यांचे विश्व निर्माण केलें, ही कल्पना सर्ययेव त्याज्य आहे असें त्यांचें 
म्हणणें आहे. कांहीं कारण नसतां परमेश्वराने उठावें आणि हें विश्व निर्माण 
करण्याचा धंदा करावा, ही कल्पना अत्यंत पोरकट आहे-पोरकटपणाची हदी 
अगदीं कमाल आहे. विश्ववाह्य परमेश्वराची कल्पना कपिलमुनींना मान्य 
- नसली, तरी ते शुद्ध निरीश्वरवादीही नाहींत हें लक्ष्यांत ठेवण्यासारखें आहे. 
परमेश्वराचे अस्तित्व त्यांस मान्य आहे; पण त्याबद्दलची त्यांची उपपत्ति 
निराळी आहे. त्यांचें म्हणणें असें आहे कीं, आपण सर्व मुक्त होण्याकरितां 
खटपट करीत आहों; आणि जो मनुष्य मुक्त होतो, तो, त्याची इच्छा असल्यास 
त्या चाळू कल्पापुरता प्रकृतीशी तादात्म्य पावून राहतो; व नव्या कल्पाच्या 
वेळीं सर्वज्ञ आणि सर्वशक्तिमान्‌ या रूपानें अवतरतो आणि विश्वाचा शास्ताही 
होतो. त्या कल्पापुरतें विश्वनियमनाचें कार्य त्याजकडे येते. या दृष्टीनें त्याला 
विश्वनियामक परमेश्वर असें पाहिजे तर म्हणावें. अशा रीतीनें तुमच्या- 
आमच्यासारख्या सामान्य मनुष्यासही कालेंकरून परमेश्वरत्व प्राप्त होईल. 
अशा रीतीनें प्रत्येक कल्पाला परमेश्वर निराळा असतो, आणि ईश्वरत्व ही 
विरकाल टिकणारी स्थ्रिति नाही, असें श्रीकापेलांचें ह्मणणें आहे. चिरकाल 
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टिकणारे सर्वज्ञत्व आणि सर्वशाक्तिमत्त्तव असणारा, आणि चिरकाल राह- 
णारा असा परमेश्वर असणें शक्‍य नाहीं असें त्यांचे मत आहे. असा 
परमेश्वर आहे असेंही घटकाभर गृहीत धरलें, तर सुक्त अथवा बद्ध यांपैकी 
कोणत्यातरी अवस्थेंत तो असला पाहिजे हें उघड आहे. जर तो सुक्त 
स्थितींत आहे असें म्हटलें, तर त्या स्थितींत तो विश्वाची उत्पात्ते करणार 
नाहीं हें उघड आहे. कारण, विश्वाची उत्पत्ति त्यानें कां करावी, याला कांहीं 
कारण सांगतां येत नाहीं. तो मुक्त म्हणजे पूर्णावस्थेंत असतां तेथें कसल्याही 
प्रकारची इच्छा उद्भवण्याचा संभवच नाहीं. तसेंच तो वद्ध आहे असें म्हटलें, 
तर अर्थातच विश्वोत्पत्तीचें कार्य त्याच्याने होणार नाहीं. तो स्वतःच अपूर्ण 
आणि बद्ध असतां विश्व उत्पन्न करील हें संभवतच नाहीं. यामुळें चिरकाल 
टिकणारा, सर्वशक्तिमान्‌ आणि सर्वज्ञ असा परमेश्वर ह्मणून कोणी नाहीं; त्याचें 
अस्तित्व शक्‍यच नाहीं; याकरितां श्रुतींत जेथें परमेश्वर असा दाब्द आला 
असेल तेथें, तो पूर्णात्म्याला अनुलक्णून वापरला आहे असें समजावें असें श्रीक- 
पिलांचें म्हणणें आहे. सर्व आत्मे वस्तुतः एकरूप आहेत असें सांख्यदशनकार 
मानीत नाहींत. सर्व आत्मे ब्रह्माच्या ठिकाणीं एकरूप होतात असें वेदांताचें 
मत आहे; परंतु सांख्यदर्शनकार कपिल मुनि हे या दृष्टीने द्वैतवादी आहेत 
असें म्हणावयास हरकत नाहीं. दरनकार या नात्यानें त्यांनीं विश्वाची जी 
उपपत्ति लावली आहे तिची योग्यता निःसंशय फार मोठी आहे. श्रीकपिल 
मुनि हे आद्य दर्शनकार असून, त्यांच्या पाठीमागून जितकीं दर्शने अस्तित्वांत 
आलीं त्यांच्या कर्त्योनी, कपिलमताचा आधार अनेक प्रकारें घेतला आहे. 
यावरून त्यांची योग्यता केवढी आहे याचें अनुमान होईल. 

मुक्ति ही सर्व जीवात्म्यांच्या हकाची बाब असून सर्वाना ती प्राप्त होईल 
असें सांख्यदर्शनाचें मत आहे. सर्वशक्तिमत्त्व आणि सर्वसाक्षित्व अमक्याला 
मिळावें आणि तमक्याला मिळूं नये असें नाहीं. हीं मिळविण्याचा हक्क जितका 
एकाला, तितकाच दुसऱ्याला; आणि तितकाच सर्वाना आहे. आतां येथें एक 
प्रश्न असा उद्भवतो कीं जीवात्म्यांना बंधन केव्हांपासून प्राप्त झालें हें बंधन 
अनादि आहे असें या प्रश्नाचे उत्तर सांख्यांनीं दिलें आहे; पण हें बंधन 
जर अनादि आहे असें म्हटलें, तर तें अनंतही असलें पाहिजे असें म्हणणें 
ओघानेच प्राप्त होतें. जर हें बंधन अनंत असेल तर त्यांतून आमची मुक्तता 
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होगे शक्‍य नाही, हेही उपर्च आहे. दी. अर्यस अपि मण 
केली आहे तें पाहूं. प्रकृति जरी अनादि आहे तरी हें अनादित्व अखंड 
आहे असें नाहीं. पुरुषाचें अथवा आत्म्याचें अनादित्व ज्याप्रमाणें अखंड 
स्वरूपाचे. आहे, त्याप्रमाणें प्रकृतीचें अनादित्व अखंड नाहीं; कारण, प्रक्वाति 
ही कांहीं एकच व्याक्ति नाहीं; ती समष्टिरू्ष आहे. आपण एखाद्या नदीच्या 
प्रवाहाकडे पाहिलें तर, प्रत्येक क्षणीं प्रवाहाला नवें पाणी येऊन मिळत आहे 
असें आपणांस दिसेल. पाण्याचे हजारों विंदू , प्रत्येक क्षणीं नवे येत आहेत 
आणि पूर्वीचे बिंदू पुढें निघून जात आहेत असें आपणांस आढळून येइल. हे 
हजारों बिंदू मिळूनच नदीचा प्रवाह बनला आहे. प्रवाह एकसारखा चालू 
असला तरी त्यांत हजारों बिंदूंची अदलावदल होत असतेच. प्रवाहाचे प्रवा- 
हत्व कायम राहूनही त्यांत अदलाबदल होत असते. त्याचप्रमाणें प्रकृतीच्या 
प्रवाहांत क्षणोक्षणी बदल होत असतो; पण पुरुषाची अथवा आत्म्याची गोष्ट 
याहून वेगळी आहे. त्याच्या स्वरूपांत कोणत्याही काळीं बदल होत नाहीं. 
त्याचें रूप सर्वत्र आणि सर्व काळीं एकसारखेच आहे. यामुळें प्रकृतीने उप- 
स्थित केलेल्या बंधनांतून आत्मा मोकळा होऊं शकतो. अगोदर सांगितलेल्या 
अडचणींचें निवारण सांख्यांनीं याप्रमाणें केलें आहे. 

सांख्यांच्या सूक्ष्मेंद्रियशात्राची ( 7597०01089 ) आणखीही एक 
विशिष्ट उपपत्ति आहे. ज्या विशिष्ट तत्त्वांस अनुसरून एका मनुष्यदेहाची 
रचना होते, त्याच तत्त्वांस अनुसरून सर्व विश्वाची रचना झाली आहे असें 
एक विशिष्ट सांल्यमत आहे. पिंड आणि ब्रह्मांड हॉ तत्त्वत: एकाच स्वरू- 
पाची आहेत. ज्याप्रमाणें एका नरदेहांत मनसंज्ञक विशिष्ट इंद्रिय आढळून 
येतं, त्याचप्रमाणें सर्व विश्वाचे-विश्वव्यापक-असें एक मन आहे. कल्पारंभी 
विश्व व्यक्तददेला येऊं लागतें तेव्हां महत्तत्त्व ( घुद्धि ) प्रथम उदय पावते 
व पाठीमागून क्रमानें विश्व उद्य पावतें. “ प्रकृतेमहांस्ततो5हंकारस्तस्मा- 
दवणश्च षोडरकः । तस्माद्पि षोडशकात्पंचभ्य: पंचभूतानि” ॥ * प्रकृती- 
पासून महत्तत्त्व उत्पन्न होतें; महृत्तत्त्वापासून अहंकार होतो; अहंकारापासून 
अकरा इंद्रियें व पंचतन्मात्रें या सोळा तत्त्वांचा ससुदाय निर्माण होतो; आणि 
या सोळा तत्त्वांपैकी पंचतन्मात्रांपासून आकाशादि. पंचभूते होतात. ' अद्ञा 
सेतीने विश्व हें एक प्रचंड शरीरच आहे असें श्रीकपिलांचें मत आहे. आपणांस- 
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जें कांही प्रत्यक्ष दिसत आहे, तीं सारीं जड शरीरें असून त्यांच्यामागे सूक्ष्मदेह 
आहेत. त्या सूक्ष्मदेहांच्या मागें विश्वव्यापक अहंकार व त्या अहंकाराच्या मागें 
महत्‌ (विश्वव्यापकबुद्धि) आहे. हीं सारीं प्रकृतीच्या आर्धान असून प्रकृतींतूनच 
तीं निर्माण झालीं आहेत. प्रकृतीच्या मर्यादेवाहेरचें असें एकही तत्त्व यांत 
नाहीं. आपण सर्व मनुष्ये त्या विश्वव्यापक अहंकाराचींच रूपें आहोंत. आपणा 
सर्वाची मनें त्या महत्तत्त्वांतून निर्माण झालीं आहेत. महत्तत्त्व हें एखाद्या 
मोठ्या खजिन्यासारखें असून त्यांतून लागेल तेवढा भाग घेऊन आपण 
आपलीं मनें बनविलीं आहेत; आणि त्यांतून थोडथोडा भाग प्रत्यही आपण 
शोषीत असतो. आपल्या अंतरिंद्रियांस लागणारी द्रव्यें आपण विश्वांतून घेत 
असतो; पण आपल्या जडरारिराला लागणारी द्रव्यें मात्र, आपणांस आपल्या 
मातापितरांकडून मिळत असतात असें सांख्यमत आहे. आनुवंशिक संस्कार 
आणि पुनर्जन्म या दोन्ही उपपत्तींचा अंतर्भाव या सांख्यमतांत झाला आहे.. 
स्वतःचें शरीर बनविण्याकरितां जीवात्म्याला जीं द्रव्यें लागतात, तीं त्याला 


आनुवंशिक संस्कारांनुरूप मातापितरांपासून प्रास होतात. 
विश्वोत्पत्तीच्या क्रियेंत उत्कांति आणि प्रतिक्तांति अशा दोन क्रियांचा अंत- 


र्भाव होतो, हा सांख्यांचा सिद्धांत आतां आपल्या ध्यानीं आला असेलच. या 
सिद्धांताबद्दल आतां आपणांस विचार करावयाचा आहे. अव्यक्त प्रकृतींतून . 
सर्व विश्व उत्कांत होते, आणि कल्पाच्या शेवटी प्रतिक्तांति होऊन तें अव्य- 
क्तांत जाते. अहंकाराचा थोडातरी अंश असल्यावांचून कोणत्याही पदा्थीला 
अस्तित्व असणें शक्‍यच नाहीं, असें सांख्यांचें मत आहे. विश्वांत जें जं कांही 
हृद्यत्वाला आलें आहे त्याचें मूलद्रव्य अहंकार हेंच होय. या मताचा विस्तार- 
पूर्वक विचार आपण पुढें करूंच; पण या मताची सिद्धि सांख्यमतानुयायी 
कशी करतात याचें थोडें दिग्दर्शन करणें वावगें नाही. माझ्या समोरील या 
भेजाकडे मी पाहतों त्यावेळीं त्याचे प्रकाशकिरण माझ्या डोळ्यांकडे धांव 
घेतात. डोळ्यांच्या द्वारें ते धर्गिद्रियाकडे रवाना होतात आणि तेथून त्यांची 
रवानगी मनाकडे होते. इतकी क्रिया पूर्ण झाली म्हणजे मनाची प्रतिक्रिया 
सुरू होते, व त्यानें त्या पदार्थांबद्दल जो कांहीं निश्चय केला असेल, त्याला 
अनुरूप असें नांव मी त्या पदाथीला देतों आणि “हें मेज असें मी म्हणतों. 
माझ्यासमोरील पदार्थाचें-त्याचें स्वतःचे असें-रूप काय आहे हें मलो, माहीत: 
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"नाहीं. त्या पदार्थाच्या स्वतःच्या रूपाची ओळख मला कधीं होतच नाहीं. 
-त्याचें रूप व नांव हें मीं त्याला माझ्या मनाच्या इच्छेप्रमाणे दिलेलें असतें. 
एखाद्या शांत तळ्यांत आपण धोंडा टाकला असतां त्याच्या प्रष्ठभागावर 
येणाऱया लाटा आपणांस दिसतात. तसेंच आपल्या चित्तांत बाहेरील एखादा 
पदार्थ जाऊन आदळला म्हणजे त्याजवर लाटा उठतात; व त्या जश्या आका- 
राच्या असतील तसा आकार आपणांस समोर दिसूं लागतो. अशाच रीतीनें 
या समोरील भिंतीकडे मीं पाहिलें, तर माझ्या चित्तांत जो कांहीं आकार असेल 
तोच मला दिसेल. वस्तुतः वाह्मपदार्थाचें स्वरूप काय आहे हें मला ठाऊक 
नाहीं. हें समजणें शक्‍यच नाहीं. त्याचें ज्ञान मला व्हावें अशी इच्छा माझ्या 
मनांत उद्भवल्यावरोवर साझा अहंकार जागृत होतो व त्या वस्तूला लागणारी 
सर्व सामुग्री तो निर्माण करतो. त्या सासुग्नींतून मी तो पदार्थ निर्माण करतो 
आणि “मीं अमुक पाहिलें? असें .म्हणतों. माझ्या डोळ्यांवर पडलेल्या 
प्रतिबिंवाला लागणारी सर्द सामुग्री मी माझ्या मनांतूनच निर्माण करून दिलेली 
असते. आतां येथें वाह्यपदार्थाचे काम तरी काय आणि तो स्वतः कोणती 
'क्रिया करतो असा प्रश्न उद्भवतो. त्याचें उत्तर असें कीं, वाह्यपदार्थ हा माझ्या 

अंतरिंद्रियांना चालन देण्याचें एक साधन मात्र होतो. धोंडा तळ्यांत पडला 
म्हणजे जश्या त्याजवर लाटा उठतात, त्याचप्रमाणें बाह्यपदार्थ हा माझ्या 
चित्तावर लाटा उठविण्याचें मात्र कार्य करतो. त्या लाटा उत्पन्न झाल्या म्हणजे 
"माझें मन त्यांकडे पाहूं लागतें, व त्या क्षणीं तें जो आकार धारण करतें तो 
मला दिसतो. याचा अर्थ असा की, मी स्वतःच जो आकार निर्माण करतो 
तो मी पाहत असतो. आतां येथे आणखीही एक प्रश्न उद्भवतो तो असा की, 
जर हे सारे आकार आपणच आपल्या मनानें बनविले आहेत, तर त्यांत 


'आपणांपैकी प्रत्येकामध्ये एकाच महत्तत्त्वाचा अंश आहे. ज्याला मन म्हणून 
इंद्रियाची प्राप्ति झाली असेल त्याला ती वस्तु तशीच दिसेल; आणि ज्याला 
अनाची प्राप्ति.झाली नसेल त्याला ती दिसणार नाही. आपल्या प्रश्नाचे उत्तर 
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सांख्यमतानें याप्रमाणें दिलें आहे. यावरून असें सिद्ध होतें कीं, हें विश्व 
अस्तित्वांत आल्यापासून महत्तत्त्व म्हणजे विश्वव्यापी मनही अस्तित्वांत 
आहे. त्याला अस्तित्व नाहीं असा एक क्षणही नव्हता. प्रत्येक मानवी 
प्राण्याला आणि प्रत्येक सजीव प्राण्यालाही या विश्वव्यापी मनाचा अंश मिळा- 
लेला आहे, आणि तें महत्तत्त्व सदोदित राहणारें असल्यामुळें तो अंश त्याला. 
सदोदित मिळत राहतो. * 
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प्रकरण २ रं. 
प्रकातिे आणि पुरुष. 


विश्वरचनेंत ज्या पदार्थाचा अंतभाव होतो त्यांचा व्यष्टिग: विचार आप- 
'णांस करावयाचा आहे. विश्वाचें कारण प्रकषाते आहे हें पूर्वी सांगितल्याचे 
आपणांस आठवत असेलच. याकरितां प्रकृतीचे स्वरूप काय आहे याजबद्दल 
प्रथम विचार करणें इष्ट आहे. प्रक्ाते हें विश्वाचे समवायी रूप आहे असें 
सांख्यांचें ह्मणणें आहे. सत्त्व, रज आणि तम हे तिन्ही गुण समतोल होऊन 
विश्व अव्यक्तदशेंत गेलें म्हणजे विश्वाच्या त्या स्वरूपाला प्रकञाति असें नांव 
आप्त होतें. त्या स्थितींत प्रकृतींतील सर्व तत्त्वे समतोल स्थितींत असतात. 
'पूर्ण समतोल अवस्थेंत कोणतीही गाते असत नाहीं हें उघडच आहे. यत्कि- 
चितूही गति अथवा हालचाल नसणें हीच समतोलपणाची खूण आहे; तेथें 
गति अथवा हालचाल उत्पन्न झाली ह्मणजे विश्व प्रतीत होऊं लागते. आपण 
जें जें कांहीं पाहतो, ज्याला ज्याला आपण स्पद्दी कह शकतो अथवा ज्याचें ज्ञान 
आपणांस आपल्या कर्मेद्रियद्वारा होतें, तो प्रत्येक पदार्थ जडवस्तु आणि 
गति यांचें मिश्रण आहे. ज्या वेळीं प्रक्ाते आपल्या मूलरूपांत ह्मणजे अव्यक्ता- 
स्थितींत असते, त्यावेळीं तेथें पूर्ण समतोलपणा आणि निष्पंदावस्था अस- 
ल्यामुळें ती अविनाशी असते. आपण प्राकृत लोक “ नाह ? हा शब्द ज्या 
क्रियेला लावतों तिचें शात्रीय स्वरूप “ विघटना ? हेंच होय. एखाद्या पदार्था- 
तीळ घटकांची विघटना झाली ह्मणजे तो पदार्थ नाश पावला असें आपण 
ह्मणता. कोणत्याही पदार्थाला मर्यादा .असल्यावांचून त्याचा नाद होऊं शकत 
नाहीं. अमर्याद पदार्थात विघटना होणे शक्‍य नाहीं, असा सांख्यांचा 
सिद्धांत.आहे. त्याचप्रमाणें “ अणु ? हें पदार्थाचे मूलरूप नव्हे; असेंही सांख्यांचें 
मत आहे. इड्यावस्थेंतील प्रत्येक पदार्थ परमाणूंपासूनच निर्माण झाला आहे 
ह खर; पण परमाणु हें शेवटचें अथवा मूलरूप नव्हे 


बनतात आणि परमाणूंचें पुनर्मिश्रण होऊन त्यांतून विश्वांतील 
निर्माण होतात. आपल्या अर्वाचीन शात्नांनीं जे कांहीं सिद्धांत 
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आहेत त्यांवरून त्या शास्नांचा कलही हळुहळू हाच सिद्धांत सांगण्याकडे होत 
आहेसें दिसतें. आपल्या अर्वाचीन शात्ांनीं अगदीं शेवटचा म्हणून शोधून काढ- 
लेला पदार्थ 11121. ( आकाश ) हा होय. या ईथरचें स्वरूप काय आहे : 
तोही अनेक परमाणूंचा बनला आहे असें म्हटलें तर, परमाणूंपासून विश्व बनलें 
आहे, हा तुमचा सिद्धांत सिद्ध होत नाही. आपली हवा ही परमाणूंपासून 
बनली आहे असें समजूं; हे परमाणू कोठें राहतात याचा विचार केला असतां 
ते ईथरमध्येंच तरंगत असतात असें म्हटलें पाहिजे; कारण, ईथर हा सर्व- 
व्यापी, सर्वांतरात्मा आणि सर्वसाक्षी असा आहे. याकरितां हवेचे परमाणू- 
सुद्धां ईथरमध्येंच तरंगत असले पाहिजेत हें उघडे आहे. आतां.अशा स्वरू- 
पाचा ईथरसुद्धां जर परमाणूंचा वनळा आहे असें मानलें, तर त्याच्या दोन 
परमाणूंमध्यें पोकळी शिक्कक असलीच पाहिजे. ही पोकळी कशानें भरली 
आहे १ ही पोकळी दुसऱया कसल्यातरी परमाणूनीं भरली आहे असें मानले,तर 
त्या दुसर्‍या दोन परमाणूंतही ही पोकळी शिलक राहीलच. ती कशानें भरली 
असें म्हणावयाचें £ त्यासाठीं विरलतर स्वरूपाचा ईथर अस्तित्वांत आहे 
असें मानलें, तरी पूर्वीची प्रश्नपरंपरा शिक उरतेच. . अशा रीतीनें विचार 
करतां करतां परमाणूच्चा शेवट असा केव्हांच होत नाहीं. अशा प्रकारच्या 
वादपद्धतीला अनवस्था असें नांव सांख्यांनीं दिलें आहे. सिद्धांत अंतिम 
स्वरूपापर्यंत न पोहोंचणें याला अनवस्था असें म्हणतात. या विवेचनावरून 
परमाणु हें विश्वरचनेचें.आदिकारण आहे हा सिद्धांत सिद्ध होऊं शकत नाहीं 
हें आपल्या लक्ष्यांत आलेंच असेल. 

प्रकृति ही चिरकालवासी असून, तें अनेक जडवस्तूंच समवायीरूप आहे; 
आणि विश्वांत जितक्या वस्तू प्रतीत होतात तितक्‍या सार्‍यांचीं कारणें, प्रक- 
तींत अंतर्भूत झालीं आहेत. आतां कारण या शब्दाचा अर्थ काय याचा विचार 
करणें अव्य आहे. प्रत्यक्ष अथवा छऱ्यस्थितीचें जें विरल 'अथवा सूक्ष्मरूप, 
तें त्या इऱ्यस्थितीचे कारण असें आपण म्हणतों. कारण आणि, कार्य यांत 
जो फरक असतो तो फक्त, स्वरूपाचाच असतो. आतां नाश या शब्दाचा 
अर्थ काय ६ नाश या शब्दाचा शास्रीय अर्थ म्हणजे कारणरूपाला परत जाणें 
असा आहे. ज्या मूलद्रव्यांचे घटक एकत्र मिळून'एखादा पदार्थ,बनला असेल, 
तीं द्रव्यें आपल्या मूळच्या स्थितींत परत॑ गेलीं, म्हणजे त्या इ्श्य पदार्थाचा 
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नाश झाला असें आपण म्हणतों. नाश म्हणजे कारणरूपांत लय होणें इत- 
काच खरा अर्थ आहे. कोणत्याही वस्तूंचा आत्यंतिक नाश कधीं होऊंच शकत 
नाहीं. आपल्या अर्वाचीन भौतिक शा्नकारांनीं हा सिद्धांत इतक्या चोख 
रीतीनें सिद्ध केला आहे कीं, त्याबद्दल कसलाच वाद उरलेला नाहीं. “ नाश 
म्हणजे कारणरूपाला परत जाणें? असें जं श्रीकपिलांनीं कित्येक युगांपूर्वी 
म्हटलें, तेंच संघ्याचीं भोतिकशाक्लें अक्षरशः म्हणत आहेत ! स्थूलरूपांतून 
सूक्ष्मरूपांत लय पावणें इतकाच अर्थ नाश या शब्दाचा आहे. कोणत्याही 
पदार्थांचा आत्यंतिक नाश कधींही होत नसून त्याचें रूपांतर मात्र होतें, ही गोष्ट 
प्रत्यक्ष प्रयोगाने रसायनशास्री तुम्हांस दाखवू शकतात. जर एखाद्या कांचेच्या 
नळींत जळती मेणबत्ती व कॉस्टिक सोड्याची कांडी घाळून मेणबत्ती अखेर- 
पर्यंत जळूं दिली, व नंतर कॉस्टिकची कांडी वजन केली, तर ती पूर्वीपेक्षा वज- 
नानें वाढली असल्याचें आढळून येईल; आणि ही वाढ बरोबर मेणबत्तीच्या 
वजनाइतकीच आहे असें निदर्शनास येईल. यावरून मेणबत्ती कोठें गेली- 
कशी नाश पावली-तें आपल्या लक्ष्यांत येईल. मेणबत्तीचें स्थूलरूप नष्ट 
होऊन ती हळुहळू सूक्ष्मरूप धारण करीत होती आणि त्या सूक्ष्मरूपानें ती 
कॉस्टिकच्या पोटांत प्रवेश करीत होती हें अगदीं उघड झालें. यावरून कोण- 
त्याही वस्तूचा आत्यंतिक नाश कधींही होत नाहीं; पण तिचें फक्त अधिक सूक्ष्म- 
रूपांत-कारणरूपांत-रूपांतर मात्र होते, हें निःसंशय सिद्ध होतें. आज 
आपल्या शास्रीय ज्ञानाची वाढ इतकी झाली आहे कीं, एखादी वस्तु पूर्णत्वाने 
नाश पावते असें म्हणणारा कोणी भेटलाच तर, जनदृष्टीनें त्याची बोळवण 
वेड्यांच्या इस्पितळांत करावी लागेल. अक्षरशत्रू लोकांवांचून असे शब्द 
सध्याच्या काळीं कोणीही उच्चारणार नाहीं. आमच्या प्राचीन तत्त्ववेत्त्यांनीं 
त्या काळी जे कांहीं सांगितलें, त्याचीच पुनराव्रात्ते अर्वाचीन ज्ञानमार्ग करीत 
आहे ही गोष्ट मोठ्या आश्चर्याची म्हटली पाहिजे ! प्राचीन तत्त्ववेत्त्यांनीं 
अंतःसृष्टींचा अभ्यास करून विश्वरचनेसंबंधीं सिद्धांत प्रस्थापित केले. त्यांनीं 
विद्षेषतः मनाचा अभ्यास करून हे शोध लावले आहेत. अर्वाचीन भौतिक 
शाद्रकार, जडावेश्वाचा अभ्यास करीत आहेत. मनाच्या निरनिराळ्या 
शक्ती आपल्या प्रत्ययाला येतात, त्यांचें प्रथकरण करून व त्यांचा 
अभ्यास करून प्राचीन तत्त्वज्ञांना जे सिद्धांत ठराविळे, तेच सिद्धांत अर्वाचीन 


खंड. ] सांख्यदर्शन-प्रकरण २ रें. ११३ 


४४४४४६४६५/५५”५/५/५/५/५/४/५/५/४/५”५”५”५”५”५”५”५”५/९/५”५”९/९/९५/९५.५/५/५/५.”५/९/९... 


"२ 


पंडित जडस्ष्टीच्या अभ्यासानें ठरवूं पाहत आहेत. मार्ग परस्परभिन्न असले 
तरी दोघांचा शेवटचा मुक्काम एकच आहे; ही गोष्ट आपल्या लक्ष्यांत आलीच 
असेल 

नव्या कल्पाला आरंभ होतो, त्यावेळीं अव्यक्त प्रकृति प्रथम महत्‌ या 
रूपाने प्रकट होते हें आरंभीं सांगितलेंच आहे. याला आपण विश्ववुद्धि असें 
नांव देऊं. महत्तत्त्व या शब्दाचा पद्शः अर्थ मोठें तत्त्व असा आहे. विश्व्चाद्वे 
है प्रकृतीचें पहिलें व्यक्तरूप आहे. महत्तत्त्व म्हणजे स्वतःची जाणीव अथवा 
अहंकार असेंही कोणी म्हणतात; परंतु तो अर्थ चुकीचा आहे. अहंकार हें 
महत्तत्त्वाचें एक रूप आहे ही गोष्ट खरी; पण महत्तत्त्व म्हणजे अहंकार नव्हे. 

अहंकार हा महत्तत्त्वाचा एक भाग मात्र आहे. महत्तत्त्व हें विश्वव्यापी असून 
अहंकार हा व्यक्तिव्यापी आहे. महत्तत्त्वाचे खेळ सार्‍या विश्वांत चालतात, 
आणि अहंकाराचे खेळ एकाच देहांत प्रत्ययाला येतात. अहंकार, विचारा- 
'क्षमस्थितिे ( 500-०0150100851055 ), आणि संवेदनातीत स्थिति 
( 5०06९-९०015010ए811255 ), या सर्वोवर महत्तत्त्वाचें आवरण आहे. 
*महत्तत्त्व या सर्वोपलीकडचें असून हीं त्याचींच रूपें आहेत. आपल्या या 
स्ष्टींत अनेक प्रकारच्या घडामोडी प्रत्यही चाळू आहेत; यांपैकी क्त्यिक 
आपल्या नजरेसमोर घडत असतात आणि त्या आपणांस जाणतां येतात. 
दुसर्‍या कित्येक इतक्या सूक्ष्मस्वरूपाच्या असतात कीं, त्या मानवी इंद्रियांच्या 
-आटोक्यांत येणें हाक्‍यच नाहीं. या सूक्ष्म घडामोडीही महत्तत्त्वव करीत 
असतें. याशिवाय दुसर्‍या कित्येक घडामोडी अशा स्वरूपाच्या असतात कौ, 
त्या आपलें मन अथवा आपली तारतम्यबुद्धि यांच्या आटोक्‍्यांत येऊं. शकत 
नाहींत. या अनेक प्रकारच्या कार्यपरंपरांचा अंतर्भाव महत्तत्त्वांतच झालेला 
आहि. महत्तत्त्वांतून या घडामोडी कश्या होतात; याचें अधिक स्पष्टीकरण 
करण्यासाठीं एकाच व्यक्तीचें उदाहरण घेऊं. 

महत्तत्त्वापासून अहंकार निर्माण होतो. महत्तत्त्व आणि अहंकार हीं दोन्ही 
जडच आहेत. जडदेह आणि मन यांत जो फरक आहे तो फक्त परिमाणा'चा 
-कमीआअधिकपणाचा-आहे. त्यांच्या स्वरूपांत गुणमूलक फरक सुळींच नाहीं. 
एकाच पदार्थोतून हीं दोन्ही निर्माण झालीं असल्यामुळें त्यांच्यांत गुणमूलक 
फरक असणें राक्‍य नाहीं. त्यांपैकी एकार्चें स्वरूप स्थूल असून दुसर्‍याचे 
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सूक्ष्म आहे, इतकाच काय तो फरक त्यांमध्यें आहे. यांपैकी सूक्ष्म स्वरूप प्रथम 
निर्माण होतें आणि नंतर त्याचेंच स्थूलरूप होतें. इंद्रियविज्ञानशात्नाने अवीचीन 
काळीं जे कांहीं शोध लावले आहेत त्यांचा मथितार्थही हाच आहे. मन आणि 
देह यांत गुणमूलक फरक असणें मूलतःच अदक्य असल्यामुळें, सांख्यां- 
चा हा सिद्धांत एकदम कवूल करण्यास नड नाहीं. दुसरें असें की,. 
इंद्रियविज्ञानशात्राचीही संमाति त्याला आहे. अशा स्थितींत ही गोष्ट नाकवूल' 
करून, निरर्थक डोकें पिकविण्याचें कारण आपणांस नाहीं. मनाचें स्वरूप 
मेंदूच्या स्वरूपाहून निराळें आहे असें कित्येक म्हणतात; पण त्यांचें 
म्हणणें ऐकून घेऊन त्यावर वादविवाद करणें म्हणजे, व्यर्थ कालक्षेप करून 
आपणांस निष्कारण त्रास करून घेण्यापलीकडे त्यांत कांहींच फायदा नाहीं.. 
महत्तत्त्वापासून अहंकार होतो हें अगोदर सांगितलेंच आहे. अहंकार हें अत्यंत 
सूक्ष्म असें जडरूप आहे. अहंकारापासून दोन प्रकारचे समुदाय निर्माण होतात. 
यांपैकीं एका समुदायांतून इंद्रियें निर्माण होतात. इंद्रियांत दोन प्रकार आहेत; 
ज्ञानेंद्रिये व कर्मंद्रियें. शब्द, स्पर्श, रूप, रस आणि गंघ यांचें ज्ञान ज्यांच्या द्वारा 
होतें तीं ज्ञानेंद्रिये; आणि हस्तपादादि इंद्रियें हीं केंद्रिय होत. आपल्या जड- 

देहावर दिसणारीं इंद्रियें -कान, डोळे इत्यादि-हीं खरीं इंद्रियें नव्हत हें मागें 
एकवार सांगितलेंच आहे. खरीं इंद्रियें म्हणजे मेंदूतील र_ंतील गोलक होत. अहंका- 
राच्या स्वरूपांत बदल होऊन त्यांतून हे गोलक निर्माण झाले आहेत. त्याच- 
प्रमाणें त्या गोलकांशीं संलम्न असलेले ज्ञानतंतूही अहंकारांतूनच निर्माण झाले 
आहेत. अहंकाराच्या दुसऱया प्रकारच्या समुदायांतून पंचतन्मात्रें निर्माण 
होतात. तन्मात्रांचें स्वरूप अत्यंत सूक्ष्म असून तीं जड आहेत. तन्मात्रें 
दृष्टीनें पाहणें शक्‍य नाहीं; तथापि त्यांच्या अस्तित्वाचे ज्ञान आपणांस होतें. 

फुलांतून वासाचे कण बाहेर पडतात व त्यांचा वास आपणांस येतो; पण 
ते कण आपणांस दिसणें शक्‍य नाहीं. तन्मात्रांच्या स्वरूपाचें सविस्तर विवे- 
चन पूर्वी एकवार झालेच आहे. अहंकारापासून पांच तन्मात्रें निर्माण 'होतात; 
आणि या पांच तन्मात्रांपासून पंचमहाभूते निर्माण होतात; व या पंचमहा- 
भरूतांपासून हवा, पाणी, प्रथ्वी इत्यादि दृश्य वस्तू निर्माण होतात. सृर्टांत जें 

कांहीं आपण पाहूं शकतो, अथवा कोणत्याही इंद्रियाच्या साहाय्यानें ज्याचें 

अस्तित्व आपणास जाणतां येतें, तें सर्व पंचमहाभूतांतूनच निर्माण झालें आहे. 
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हें सर्व तुम्ही उत्तम रीतीनें चित्तावर बिंबवून ध्या. हें यथार्थ रीतीनें चित्ताला 
पटणें फार कठीण आहे. विशेषतः तुम्हां पाश्चात्यांमध्ये मन आणि जडवस्तु 
यांसंबंधी इतक्या कांहीं विचित्र कल्पना भरल्या आहेत कीं, त्या नाहीशा 
होऊन त्यांच्या जागीं या नव्या कल्पनांचा प्रवेश होणें अत्यंत बिकट कर्म आहे. 
पाश्चात्य तत्त्वज्ञानपद्धतीशीं माझा प्रथम परिचय झाल्यामुळें मला स्वतःला 
ही विचारमालिका समजावून घेणें फारच जड गेलें. | 

येथपर्यंत एका व्यक्तीच्या अथवा व्यष्टीच्या देहरचनेचा विचार झाला. 
हीच सर्व विचारपरंपरा विश्वरचनेलाही लागू आहे. विश्वांत भासमान्‌ होणाऱ्या 
वस्तूंची नामरूपें काहून टाकून त्यांचा .एक प्रचंड विस्तार कल्पिला, तर त्या 
रूपाला अव्यक्त असें नांव देतां येईल. प्रत्यक्ष दिसणारे रूप आणि त्यामुळें 
प्राप्त होणारें नाम हीं वजा केलीं, तर केवळ “वस्तु ? इतकीच संज्ञा शिल्लक 
राहील. या अव्यक्तरूपांत घडामोड सुरू झाली म्हणजे जें पहिलें रूप त्यांतून 
व्यक्त होतें त्याचें नांव महत्‌ असें आहे. ज्याप्रमाणें दुधाचें दहीं बनते व 
त्यांतून पुढें लोणी निघतें, त्याचप्रमाणें अव्यक्तांतून महत्‌ बनतें व महत्तत्त्वा- 
पासून बुद्धि आणि अहंकार हीं निर्माण होतात. महत्तत्त्वांतेन हीं बनतात 
असें म्हटलें म्हणून महत्तत्त्वांत व त्यांच्यांत गुणमूलक असा कांहीं .फरक 
पडतो असें मात्र समजूं नये; कारण, महत्तत्त्वानेंच हीं रूपें. धारण केलेलीं 
आहेत. महत्तत्त्वाचें रूप सूक्ष्म असतें व त्या मानानें या दोन तत्त्वांचे .रूप 
अधिक स्थूल असतें, इतकेंच. अशा रीतीनें हें सारें विश्व क्रमाक्रमाने प्रतीत 
झालें आहे. याचें अगदीं पहिलें अथवा मूलरूप म्हटलें म्हणजे प्रकति-अव्यक्त- 
हें होय; त्यापासून विश्वव्यापी महत्‌ निर्माण होतें व महत्‌पासून विश्वव्यापी 
अहंकार निर्माण होतो; व या अहंकारांतून दोन प्रकारचा तत्त्वसमूह निर्माण 
होतो. या तत्त्वसमूहाच्या एका प्रकारांतून सर्व ज्ञानेंद्रिये निर्माण होतात; 
व दुसर्‍या प्रकारांतून तन्मात्रें निर्माण होतात. तन्मात्रांपासून महाभूत 
निर्माण होतात आणि महाभूतांपासून हें सारें विश्व निर्माण होतें. विश्वरचनेचा 
नकाशा सांख्यांनीं याप्रमाणे काढला आहे. जी रचना ब्रह्मांडांत ६्ग्गोचर 
होते, तीच पिंडांतही असते असें सांख्यांचे,मत आहे. 

ज्या क्रमानें हें विश्व व्यक्त होतें, त्याच क्रमानें एकं व्यक्तीही-पिंड-व्यक्त 
होते असें सांख्यमत आहे. मनुष्यही प्रथम अव्यक्तदशेंतच असतो; ह्मणजे त्यांत 
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त्यावेळी प्रकृतीचा अंशच अव्यक्तदशेंत असतो. या मानवी प्रकृतींतून मानवी 
महत्‌ म्हणजे वुद्धि प्रथम व्यक्त होते. ही बुद्धि म्हणजे महत्तत्त्वाचा थवा 
विश्वव्यापी बुद्धीचा अंशच आहे. या मानवी बुद्धीतून मानवी अहंकार निर्माण 
होतो. या अहंकारांतून त्या व्यक्तीच्या ठिकाणीं दिसून येणारी इंद्रिय आणि 
तन्मात्रा असे दोन प्रकार निर्माण होतात. तन्मात्रांपासून स्थूल देह बनतो. 
आपण ही सारी रचना विशेषेकरून लक्ष्यांत ठेवावी अशी सूचना आगाऊ देऊन 
ठेवणें इष्ट आहे; कारण, वेदांताच्या पुढील भव्य इमारतीचा हा पाया आहे. 
इुसरें असें की, जगांत जितकी दर्शनें आज अस्तित्वांत आहेत त्या सर्व दद्दी- 
नांचासुद्धां हाच पाया आहे. याकरितां सांख्यांची विश्वरचनेची मीमांसा आपण 
उत्तम रीतीनें समजून घ्यावी व नीट ध्यानांत ठेवावी अशी सूचना मी मुद्दाम 
दिली आहे. कोणत्याना कोणंत्या रीतीनें सांख्यदर्शनाचा आधार या जगांतील 
अत्येक तत्त्ववेत्त्यानें धेतला आहे. श्रीकापिलांचे थोडें अथवा फार कुण ज्यानें 
घेतलें नाहीं असा एकही पंडित या पृथ्वीतलावर आपणांस सांपडणार नाहीं. 
यायथागोरास या नांवाचा एक प्रवासी हिंदुस्थानांत आला व त्यानें सांख्यमताचा 
अभ्यास करून तें दर्शन ग्रीक लोकांस दिलें. कांहीं काळाने तें अलेक्झांड्या- 
कडे गेलें आणि त्यानंतर कांहीं काळाने त्याच्याच पायावर एक नवा पंथही 
उपस्थित झाला. या पंथाच्या मतांत खिस्ती व हिंदु या तत्त्वज्ञानांचें मिश्रण 
सांपडतें. या पंथाला (5110511 असें नांव आहे. अशा रीतीनें या दर्शनाच्या 
ज्या दोन शाखा झाल्या, त्यांपैकी एक युरोप व अलेक्झांड्रियाकडे गेली व दुसरी 


“२ 


हिंदुस्थानांत राहिली. जी शाखा हिंदुस्थानांत राहिली तिच्या पायावर दुसरीं 
अनेक दन तेथे जन्माला आलीं व श्रीन्यासांचें ददन हें त्यांपैकीच 


पहिलें ५ 
श्रीकपिळ यांची योग्यता आद्य दुर्शनकार या नात्यानें फारच "नळ ह 
संशय नाहीं. जगांतील कोणीही तत्त्वदर्शी असो, त्यानें या आद्य गुरूंच्या 
चरणीं मस्तक वाहावें हें त्यास योग्य आहे. तत्त्वज्ञानाच्या या आद्य प्रणेत्याचें 
म्हणणें ऐकून घेऊन त्याला योग्य मानाचें स्थान देणे आपलें कर्तव्य आहे. 
हे आपण अवऱ्य ध्यानांत ठेवलें पाहिजे. जगांतील तत्त्वज्ञांच्या पंक्तीत मेरु- 
भण्याच्या जागीं विराजमान होणार्‍या या नरश्रेष्ठाच्या नांवाचा उठ्ठेख श्रुती- 


ह बखबक् 
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तही सांपडतो. “ सिद्धानां कपिलो मुनि: ? असा उल्लेख करून भगवान्‌ श्रीकु- 
प्णांनीं त्यांना परमेश्वरत्वाची पदवी अर्पण केली आहे ! त्यांच्या या तीत्रे ज्ञान- 
दृष्टीचे कौतुक जेवढें करावें तेवढें थोडेंच. योगाभ्यासानें अतींद्रियज्ञानाची 
प्राप्ति होते असें योग्यांचे म्हणणें आहे. हें त्यांचें म्हणणें खरें आहे हें सिद्ध 
करण्यास श्रीकपिलांसारख्या विभूती पुराव्यादाखलच आहेत असें म्हणण्यास 
हरकत नाहीं. श्रीकपिलांच्या वेळीं दुर्बिणी नव्हत्या अथवा सूक्ष्मदर्शक यंत्रेंही 
नव्हतीं; असें असतांही, त्यांनीं सूक्ष्मतम पदार्थाचे शोध कसे लावले ही मोठी 
विचार करण्यासारखी गोष्ट आहे. त्यांची एथक्करणपद्धाति किती निर्दोष आणि 
परिपूर्ण होती हें पाहिलें म्हणजे, त्यांना अंतींद्रियशष्टि प्राप्त झाली होती असेंच 
म्हटलें पाहिज ! असो 

आतां पिंडरचनेकडे पुन्हा वळूं. ज्या पद्धतीनें ब्रह्मांडरचना झाली आहे, 
त्याच पद्धतीनें पिंडरंचना झाली आहे; याबद्दल आपण विचार केलाच आहे. 
त्याच्या ठिकाणींही प्रकृति प्रथम अव्यक्त-समतोल-असते. त्यानंतर या 
साम्यावस्थेंत बिघाड होतो व प्रकृति व्यक्त होऊं लागते. प्रकृतीचे पहिलें 
स्वरूप महत्‌ हेंच आहे. पिंडांतील हें महत्‌ म्हणजे ब्रह्मांडातील महत्तत्त्वा- 
चाच एक स्फुलिंग आहे. स्फुलिंगासारख्या या महत्तत्त्वांतेन अहंकार निर्माण 
होतो. अहंकाराच्या एका भागांतून आज्ञावाहक व स्पर्शवाहक असे दोन 
प्रंकारचे ज्ञानतंतू निर्माण होतात; आणि दुसऱर्‍यांतून जीं तन्मात्रें निर्माण 
होतात त्यांपासून जडशरीर बनतें. सुप्रसिद्ध जर्मन पंडित शोपेनहॉर याचें 
मंत व वेरदांतमत यांत जो एक फरक आहे तो येथें सांगणें इष्ट आहे. शोपेन- 
हॉरच्या मतें, “इच्छा, ( 1)251162 01 ७11] ) हच विश्वाचे आदिकारण 
आहे. “ जगावें' अशी इच्छा आपल्या हृदयांत जागृत असते तीमुळेंच आपण 
व्यक्तत्वास येतों असें शोपेनहॉरचें मत आहे. अद्वैतसिद्धांताला हें मंत मान्य 
नाहीं. त्यांच्यामते महत्‌ हेंच विश्वाचे कारण आहे. इच्छा हें स्वतंत्र रूप नाहीं; 
तें केवळ परावर्तित रूप आहे. अहंकारांतून इच्छा उद्भवते. तिचें अस्तित्व 
अहंकारावर अवलंबून आहे; आणि अहंकार हा स्वतःहून अधिक मोठ्या 
रूपांतून निमाण झाला आहे. हे मोठें रूप म्हणजे महत्तत्त्व हेंच होय. अव्यक्त 
प्रकृतीचे पहिलें व्यक्त रूप महत्‌ हे आहे. 

महत्तत्त्वाचा जो सूक्ष्म अंश पिंडांत-मानवदेहांत-प्रकट झाला त्याचें 
स्वरूप यथास्थित रीतीने समजावून घेणें फार महत्त्वाचें आहे. पिंडांतील' 
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'महत्तत्त्वांशापासून अहंकार उत्पन्न झाला असून, तो ज्या अनेक प्रकारच्या घडा- 
मोडी करतो त्यांपासून हें आपलें शरीर निर्माण झालें आहे. विचाराक्षमवुद्धि 
( 5$प3-००15010ए511855 ), विचारवतीबुद्धि ( (८0150101511855 ) 
आणि विचारातीतबुद्धि ( 5०७९1-९015९10051855), हीं जीं 
चुद्धीचीं त्रिविधरूपें आपल्या प्रत्ययास येतात, त्यांचा अंतर्भाव, या महत्त- 
त्त्वांशाच्या पोटींच झाला आहे. हीं तिन्ही रूपें महत्तत्त्वांतून निर्माण झालीं 
आहेत. आतां या तीन प्रकारांचे वास्तविक स्वरूप काय आहे याचा विचार 
करूं. विचाराक्षमवुद्धि पलुवगात आढळून येते. तिला आपण उपजतवुद्धि असें 
म्हणतों. पशूंच्या सर्व क्रिया उपजतवुद्धीनं होत असतात. पशूंच्या सर्व क्रिया 
ठराविकपणें होत असतात असें आपण पाहतां. विचाराक्षमवुद्धि बहुधा कधीं 
चुकत नाहीं. स्वतःच्या संरक्षणासाठी युक्त काय आणि अयुक्त काय याचें 
ज्ञान पशूला उपजतबुद्धीनें होते; आणि हें. ज्ञान चुकीचे असतें असें बहुधा 
कधींच आढळून येत नाहीं. पशु अरण्यांत चरत असला तरी, त्याला विषारी 
चनस्पति कोणती आणि खाण्यासारखी कोणती याचें ज्ञान उपजतबुद्धीने होतें. 
याप्रमाणें उपजतबुद्धि फारशा चुका करीत नसली, तरी तिचें क्षेत्र अत्यंत 
मर्यादित आहे हेंही विसरतां कामा नये. ती ठराविक मर्यादेचे उल्लंघन करू 
शकत नाहीं, यामुळें पशूचे व्यवहारही अत्यंत मर्यादित असतात; ह्मणजे त्याची 
सारी हालचाल निर्जीव यंत्राप्रमाणें चालते असें म्हणावयास हरकत नाहीं. 
यानंतरच्या स्थितींत ज्ञानाची अधिक उच्च दशा आढळून येते. या देतील 
बुद्धि अधिक उच्च दर्जाची असते ही गोष खरी; तथापि तिच्या हातून चुकाही 
अधिक होतात हें लक्ष्यांत ठेवलें पाहिज. तिचें क्षेत्र अधिक विस्तृत असतें, 
आणि तिच्या कार्यक्षमतेच्या वाढीचे प्रमाणही अल्प असतें. हिला आपण 


विवेचकबुद्धि ( ]२०85011 ) या नांवाने ओळखतो. विचाराक्षमबुद्धीचें-उप- 
जतवुद्धीचें-क्षेत्र मयीदित पण तिचे कार्य अचुक असतें; आणि विवेचक- 
बुद्धीचें क्षेत्र विस्तृत पण तिच्या हातून चुकाही अधिक होतात. बुद्धीच्या या 
दोन प्रकारांहून निराळा असा आणखी तिसराही एक प्रकार आहे. हा प्रकार 
फक्त योग्यांच्या ठिकाणीं आढळून येतो. हिला आपण विचारातीतबुद्धि 
९३पडा-८०1६ल०ए51055)असें नांव देऊं. बुद्धीची ही स्थिति अभ्यासाने 


| आपल्या ठिकाणीं आणतात. उपजतबुद्धि ज्याप्रमाणें कधीं चुका करीत 
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नाहीं, त्याचप्रमाणे विचारातीतवुद्धीही कधीं चुकत नाहीं. किंबहुना या बाबतींत 
'विचारातीतवबुद्धि उपजतबुद्धीहून अधिक अचूक आहे, आणि तिचें क्षेत्र विवेचक- 
खुद्धीच्या क्षेत्राहून आधेक विस्तृत आहे; इतकें कीं त्या क्षेत्राला मर्यादा नाही. 
'विचारातीतबुड्धि. ही बुद्धीची अत्युच स्थिति आहे. ज्याप्रमाणें महत्तत्त्वाचीं 
-हीं तीन रूपें एका मनुष्यांत-पिंडांत-ध्ग्गोचर होतात, त्याचप्रमाणें या तत्त्वाचीं 
हीं तीन रूपें ब्रह्मांडांतही भरून राहिली आहेत. 

आतां येथें एका नाजुक प्रश्नाचा विचार आपणांस करावयाचा आहे. सव 
दृष्टींनी परिपूर्ण अश्या परमेश्वराने जर हें विश्व निर्माण केलें आहे, तर त्यांत 
अपूर्णता कां आढळते ६ असा मश्न वारंवार पुढें येत असतो; याकरितां त्याचा 
विचार करणें अवऱ्य आहे. अस्तित्वाचा जो लहानसा भाग आपल्या विवे- 
-चकबुद्धीच्या आटोक्यांत येतो, त्याला आपण विश्ध या संद्षेनें ओळखतो. 
आपली धृटि जितक्या लांबवर आपणांस पोहोंचवितां येते अथवा आपल्या 
विवेचकबुद्धीला आटोकाट ताण देऊन तिच्या द्वारा ज्याबद्दल आपणांस कांहीं 
-कल्पना करतां येते, त्यांतच आपल्या विश्वाचा अंतर्भाव होतो. या मयोदेच्या 
बाहेर काय आहे याचा शोध आपणांस लागत नाहीं. विश्वाचा विस्तार 
कितीही मोठा झाला तरी त्याला आपल्या बुद्धीची मर्यादा आहे. हें लक्ष्यांत 
"आणलें ह्मणजे वरील सारखा मरत्नच उपस्थित करतां येत नाहीं असें आपणांस 
आढळून येईल. एखाद्या मोठ्या वस्तूचा एखादा लहानसा ठुकडा आपण 
:हातीं घेतला तर तो अपूर्ण दिसावा हें रास्तच आहे. हें विश्व अपूर्ण आहे 
असे आपणांस वाटतें. याचें कारण आपण त्याच्या ठिकाणीं अपूर्णत्वाचा 
-मेथ्यारोप करतों हेंच होय. आपला हा! आरोप मिथ्या कसा आहे तें 
आतां पाहूं. विवेचकवुद्धीचें स्वरूप काय आहे ६ आपण ज्याला ज्ञान असें 
:नांव देतों त्या ज्ञानाचें स्वरूप तरी काय आहे? ज्ञान ह्मणजे साध्द्य अथवा 
साधर्म्य. आपण रस्त्यांत गेलों आणि समोर दोन पायांचा आणि डोकें वर 
करून चालणारा असा एक प्राणी पाहिला; त्या प्राण्याचे दर्शन झाल्याबरोबर 
तो “ मनुष्य ? आहे, असें ज्ञान आपणांस होतें. आपण पूर्वी अनेक मनुष्ये 
याहिलेलीं असतात आणि त्यांच्या प्रतिमा आपल्या मनःपटावर चित्रित झा- 
'ळेल्या असतात. ज्यावेळीं आपण तो प्राणी पाहिला, त्याचवेळी त्याचें साध्य 
आपल्या चित्तांत असलेल्या कांहीं विशिष्ट प्रितिमांशीं आहे असे आपणांस आढ- 
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ळून आलें, आणि त्या साह्ऱ्यावरून तो प्राणी 'मनुष्य” आहे असें आपण जाणलें.- 
ज्या ज्या वेळीं बाह्यपदार्थांचें साइर्य आपल्या अंतरंगांत आपणांस चटकन 
सांपडतें, त्या त्या वेळीं तो पदार्थ अमुक असें ज्ञान आपणांस चट्कन होऊन 
आपलें समाधान ताबडतोब होतें. बाह्यप्रतिमांचें साव्ऱ्य आपल्या अंत:कर-- 
णांत सांपडणें या स्थितीला ज्ञान होणें असें आपण ह्मणतों. अनंत-. 
कालापासून अनंत संस्कार आणि अनंत प्रतिमा आपण आपल्या चित्तांत 
सांठवीत आलों आहों. चाळू काळीं कोणतीही प्रातेमा आपणांसमोर आली. 
ह्मणजे तिचें साह्य आपण आपल्या चित्तांत शोधूं लागतो; व तें सांपडलें 
ह्मणजे त्या बाह्यम्रतिमेचें ज्ञान आपणांस झालें असें आपण ह्मणतों. ज्ञान 
होणें याचा खरा अथ, बाह्यवस्तूर्चे साध्य आपल्या चित्तांत शोधून काढणें 
इतकाच आहे. “ ज्ञान मिळविण्याची खटपट ? या शब्दांचा शाक्लीय अर्थ ह्यट्ला 
ह्मणजे “ स्वतःच्या चित्तांतील वस्तु शोधून काढणें ? हाच आहे. कांहीं युरोपीय 
पंडितांचे मत असें आहे को, मनुष्य जन्माला येतो तेव्हां त्याचें मन 
अगदीं कोरें असतें; पणं हें ह्मणणें बरोबर नाहीं; कारण, जर मनुष्याचे मन 
अगदीं कोरें असेल, तर त्याला कोणत्याही वस्तूचें ज्ञान होणें शक्‍य नाहीं.- 
ज्ञान याचा अर्थ बाह्यवस्तूचें साइ्ऱ्य चित्तांतील भांडारांत शोधून काढणें 
असा आहे. ज्ञान बाहेरून कोठून येणारी वस्तु नाहीं. त्या अर्थी अगदी कोर्‍या. 
मनाच्या मनुष्याला जगांतील कोणत्याच वस्तूचे ज्ञान होणें संभवत नाहीः 
साध्य पाहण्याकरितां त्याच्या चित्तांत अनेक वस्तूंचा निधि अगोदरच: 
असला पाहिजे. एखादें मूळ अगदीं कोऱ्या मनानें जन्माला आलें अशी. 
क र्‍ऱ्ना केली, तर त्याला या जगांतील एकाही वस्तूचें ज्ञान करून घेणे अशक्‍य 
होईल, ज्ञान ही कांहीं हप्त्याइपर्यांनीं प्राप्त करून घेण्याची चीज आहे असेंही 
नाही. याकरितां त्याच्याजवळ अनेक वस्तुसंग्रह अगोदरच सिद्ध असला पाहिजे 
हे सिड होतें. ज्याप्रमाणें ष्ट अनाद्यनंत आहे, त्याचप्रमाणें ज्ञानही अनाद्य- 
ह 1. कम वीत पाना रारी आरंभ र) होतो *झॅसें 
पळवाट रात नाही. ज्याप्रमाणें गाण क रा सिद्धांतांत कोठेंही. 
तात, व ज्याप्रमाणें ते कबूल केल्यावांचून न गत्यंतर उ डड. री व्य 
हा सिद्धांतही कालस्थलातीत आहे. -स्पन्सर उरतच नाहीं त्याचप्रमाणें 

र “ 'सरन्सर ,भाणि दुसरे कांही, पाद्यात्य 
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पंडित यांनाही ही गोष्ट बहुतांशी पटली आहे. पूर्वैज्ञानाचा सांठा अगोद्र 
तयार असल्याशिवाय नवी ज्ञानप्रात्ति करून घेणें शक्‍य नाहीं; आणि याच- 
करितां मूल जन्माला येतें त्यावेळीं ज्ञाननिधि तें बरोबर घेऊन येतें असें 
त्यांचेंही मत आहे. कारण आणि कार्य हीं सदैव एकरूप असतात. कारणाचे धर्म 
आणि कार्याचे धर्म यांत गयुणमूलक फरक कधींही असत नाहीं. अध्ऱ्य अथवा 
सूक्ष्म स्थितींतील पदार्थांचे रूपांतर होऊन तो व्यक्त अथवा स्थूल झाला ह्मणजे 
पहिल्याला कारंण आणि दुसर्‍याला कार्य अशीं नांवें आपण देतों. नांवें निराळी. 
झालीं तरी त्यामुळें त्यांच्यांतील धर्मात कांहीं बदल होतो असें नाही. हा 
सिद्धांत स्पेन्सर व तदनुयायी इतर पंडित यांनीं कवूळल केला आहे. आतां 
पाश्चात्य पंडितांच्या व आमच्या प्राचीन आर्यतत्त्वज्ञांच्या मतांत जो फरक: 
उरला आहे तो इतकाच कीं, मूल जन्माला येतांना जे पूर्वानुभव तें बरोबर 
घेऊन येतें ते अनुभव त्याला आनुवंशिक संस्कारांनी प्राप्त झालेले असतात 
असें पाश्चात्य पंडितांचे मत आहे. ते त्याचे स्वतःचे पूर्वानुभव नसून, त्याच्या. 
आजापणजाला जे अनुभव प्राप्त झालेले असतात तेच परंपरेनें मुलापर्यंत 
उतरतात असें त्यांचें हमणणें आहे; पण हें त्यांचें ह्मणणें चुकीचें आहे असें 
नि:संशयपणे ठरण्याची वेळ लवकरच येईल; किंबहुना या आनुवंशिक संस्का- 
राच्या उपपत्तीवर निकराचे हल्ले आजच त्यांपैकी पेकीं कित्येक करूं लागले आहेत.- 
आनुवंशिक संस्कारांची उपपत्ति ठीक आहे; पण ती अपुरी आहे. आजा- 
पणजाचे संस्कार मुलापर्यंत येतात ही गोष्ट खरी; पण ती कायिक संस्कारांस 
मात्र लागू आहे. देहरचनेचें विशिष्टत्व, पणजाकडून आजाकडे, आजाकडून: 
बापाकडे व बापाकडून मुलाकडे याप्रमाणें परंपरेनें प्राप्त होतें ही गोष्ट खरी 
आहे; पण ही परंपरा मानसिक संस्कारांस मात्र लागू पडत नाहीं. मनुष्याची 
वर्वणूक त्याच्या आजूबाजूच्या परिस्थितीला धरून असते असें आपण नित्य. 
पाहतो. त्याच्या दानतींतील विशिष्ट संस्कार परिस्थित्यनुरूष जागृत झालेले 
असतात असा आपणांस नित्य अनुभव येतो. जर त्याची दानत त्याला आच” 
वंशिक संस्कारांस अनुसरून प्राप्त झाली असेल, तर तिच्यांत परिस्थितीला 
अनुसरून फेरबदल कां व्हावा? मुलाच्या दानतींत फक्त त्याच्या आजा-- 
पणजाचेच विशेष गुण कां दिसत नाहींत अनेक प्रकारच्या कारणांचे परि>- 
णाम मनुष्याच्या दानतीवर घडत असतात; व त्यांपैकींच परिस्थिति हेही 
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“एक मोठें कारण आहे. आमच्या प्राचीन आर्यतत्त्ववेत्त्यांचें हणणे असें आहे 
की, आपल्या भावतीं जी कांहीं परिस्थिति असते ती आपणच निर्माण केलेली 
*आहे. आपल्या स्वतःच्या पूर्वसंस्कारांस अनुसरून ही परिस्थिति बनलेली 
आहे. थोडक्यांत इतकेंच सांगावयाचें की, आपल्या परिस्थितीशी अथवा दान- 
तीशी दुसऱ्यांच्या संस्कारांचा यात्किचितहदी संबंध नसून ती आपल्याच 
-संस्कारानुरूप झालेली आहे. 

ज्ञान या शब्दाचा शास्रीय दृष्ट्या काय अर्थ आहे हें आतां आपल्या 
लक्ष्यांत आलेच असेल. पूर्वानुभवाशीं नवा अनुभव ताडून पाहणें या 
क्रियेला ज्ञान अशी संज्ञा आहे. नवी प्रतिमा जुन्या प्रतिमांशीं ताडून पाह- 
ण्याची आपली क्रिया सदेव चाळू असते; नवौचें साम्य जुन्याशीं आढ- 
“ळून आलें ह्मणजे नव्या प्रतिमेची ओळख आपणांस पटली असें होतें. नव्या 
-प्रतिमेची अगर अनुभवाची ओळख जुन्यांच्या द्वारे पटणें याचेंच नांव 
-द्ञान. ज्ञान या शब्दाला याहून अधिक अर्थ नाही. असें असेल तर एका 
प्रतिमेचे पूर्ण ज्ञान करून घेण्यासाठीं तिच्याच जातीच्या दुसऱ्या अनेक प्रति- 
-मांशीं ती ताडून पाहावयास नको काय? असें करणें हें अवऱयच आहे; 
“कारण, तसें न केलें तर आपलें पूर्ण समाधान व्हावयाचें नाही. आपण असें 
समजूं की, एक गोटी आपल्या अवलोकनांत आली; आतां तिचे सांगोपांग 
-ज्ञान आपणांस करून घ्यावयाचें असेल, तर आपल्या चित्तांतील अनेक 
'गोव्यांच्या मालिकेशी. ती आपण ताडून पाहतो; त्यांच्याशीं असलेलें तिचे 
-साम्य अथवा वैषम्य यांचा विचार आपण करतों; आणि शेवटीं ती वस्तु 
'असुक अशी आपली खात्री झाली ह्मणजे आपलें समाधान होतें. रोजच्या 


-संवयीमुळें हे निरनिराळे दुवे आपल्या लक्ष्यांत येत नाहींत; पण ही सारी 
"क्रिया प्रत्येक वेळीं याप्रमाणेंच घडत असते. 


आतां आपण आपल्या पूर्वींच्या प्रश्नाकडे वळूं. विश्वांत अपूर्णता कां आढळते 
याच्या शोधार्थ आपण निघालो होतो, 


हें आपणांस आठवत असेलच, आपण 

“विश्वाबद्दल विचार करू लागलों असतां तें अनेक प्रकारें अपूर्ण आहे असें 
आपणांस वाटत असतें. याचें कारण असें कीं, या विचाराला सुरवात झाली 
-झणजे विश्वाचे व्यक्तरूप तेवढेंच आपल्या मनश्चक्षूंपुढें दिसू लागतें. त्याचें 
'असोद्रचें अथवा नंतरचें रूप आपल्या ध्यानांत येत नाहीं; यामुळें त्याच्या 
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ताडून पाहण्यास, त्याच्या जातीचा कोणताच पदार्थ आपल्या चित्तांत तयार 
नसतो. यामुळें विश्व ह्मणजे एक मोठें कोडें आहे असें आपणांस वाटत 
असतें. कारण, ज्ञान ह्मणजे ताडून पाहण्याची क्रिया, ही क्रिया संपादण्यास 
विश्वाच्या जातीचे अनेक पदार्थ आपल्या मनांत तयार असावयास पाहिजेत; 
'पण तसें नसल्यामुळें आपल्या विवेचकवुद्धीचीही गडवड उडते व॒ ती अगदी 
गांगरून जाते यांत नवल काय १ विश्वाच्या एखाद्या भागाकडे - जगाकडे- 
पाहून त्याचें ज्ञान करून घ्यावयाचे असा विचार उद्भूत झाल्याबरोबर 
आपली विवेचकबुद्दे पुढें सरसावून, त्याच्याशीं साम्य असलेले पदार्थ चित्तांत 
कोठें आहेत याचा शोध करूं लागते; आणि तसे पदार्थ तिला सांपडले 
नाहींत ह्मणजे तिची तारांबळ उडते व ती अधिकाधिक धांवाधांव करूं लागते. 
बुद्धीच्या अशा स्थितींत जग दुष्ट आहे, वाईट आहे, भयप्रद आहे, असें आपण 
ह्मणूं लागतो. जग चांगलें आहे असंही आपण केव्हांकेव्हां ह्मणतां; तथापि 
एकंदरीने ते अपूर्ण आहे अशी आपली खात्री असते. विश्वाशी सध्श असे 
पदार्थ आपल्या चित्तांत आपणांस सांपडले, तर विश्वाचे समाधानकारक ज्ञान 
आपणांस करून घेतां येईल. ही स्थिति प्राप्त करून घेणें असेल, तर आप- 
णांस विश्वाच्या बाहेर गेलें पाहिजे. त्याचप्रमाणें या लहानशा देहांत भासमान्‌ 
होणाऱ्या अहंकारापलीकडेही आपणांस गेळें पाहिजे. हीं दोन्ही मागें टाकून 
ज्यावेळीं आपण पलीकडे जाऊं, त्याचवेळीं या विश्वाच्या कोड्याचा उलगडा 
आपणांस होईल. विश्वानें घाळून दिलेल्या मर्यीदेवाहेर आणि या क्षुद्र अहं- 
कारापलीकडे जाण्याची विद्या साध्य होईपर्यत या कोड्याचा उलगडा होणें 
नाहीं. तोंपर्यंत बाकीच्या कितीही खटपटी आपण केल्या तरी त्या व्यर्थ 
होतील. ज्ञान ह्मणजे चित्तांतील सछ्श वस्तूशी साम्य सांपडणें हेंच. आपल्या 
देहांत प्रत्ययास येणारें अहंकारी चैतन्य हा महत्तत्त्वाचा उक स्फुलिंगमात्र 
आहे. अशा स्थितींतं विश्वाचा एखादा लहानसा भाग मात्र तदू द्वारा आपल्या 
प्रत्ययाला येतो. त्याचप्रमाणें ज्यांतून हें सारें विश्व उदित झालें आहे, 
तें महत्तत्त्व अथवा सामान्य भाषेंत ज्याला आपण परमेश्वर या नांवानें 
ओळखतो, त्याचेंही ज्ञान सध्याच्या स्थितींत सामग्यॅकरून आपणांस होत 
नाहीं. आपल्या साऱ्या खटपटीनें त्याची जी कांहीं प्रतिमा आपण पाहतां ती 
अगदी अपुऱ्या स्वरूपाची असते. मनुष्यप्राणी हटला ह्मणजे तो मर्यादित 
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; आणि तो तसा असल्यामुळें त्यांत पडणारे प्रातेबिंबही आपो- 
आपच मर्यादित होतें. महत्तत्त्वाची एखादी ठिणगी मात्र तेथें व्यक्त होते, 
आणि बाकीचा अनंत विस्तार बाहेर राहतो. भगवान्‌ श्रीकृष्ण ह्मणतात, 
“ विष्टभ्याहमिदं कृत्स्नं एकांदोन स्थितो जगत्‌ । (गीता. १०.४२). मी 
इतका मोठा आहें कीं, हें सारें विश्व माझा एक अंशमात्र आहे.” आपणांस 
परमेश्वर अपूर्णसा कां वाटतो याचें कारण आतां आपल्या लक्ष्यांत पूर्णपणें 
आलें असेल. आपण स्वतःच्या अपूर्णत्वाचा आरोप त्याजवर करीत असतों. 
आणि आपल्या सध्याच्या स्थितींत त्याचें वास्तविक ज्ञान आपणांस होणें ही 
गोष्टच अशक्य आहे. त्याचें ज्ञान आपणांस करून घ्यावयाचें असेल, तरं 
विवेचकबुद्धीनें आणि क्षुद्र अहंकाराने आंखून दिलेल्या मर्यादेचें उंघन करूनं 
जाण्याशिवाय दुसरा एकही मार्ग आपणांस मोकळा नाहीं. “ यदा ते मोह- 
कलिलं बुद्धिव्येतितरिष्यति । तदा गंतासे निवेंदं श्रोतव्यस्य शुतस्य च ॥? 
(गीता २. ५२), « त्रैगुण्यविषयावेदा निखेगुण्यो भवाजुंन । निद्ठंद्दो 
नित्यसत्त्वस्थो निर्योगक्षेम आत्मवान्‌ ॥” (गीता २. ४५ ). इत्यादि 
श्रृतिवचनें हेंच आपणांस पुनःपुनः सांगत आहेत. विचार जेथून उद्भवतात 
त्यापलीकडील प्रदेशांत प्रवेश केल्यावांचून विश्वाचें खरे ज्ञान आपणांस होणार 
नाहीं. शात्रांचें काम ह्मटलें ह्मणजे, त्रिगुणात्मक प्रकृतीने 


विश्वाचें ज्ञान सांगावयाचें इतकेंच आहे. तीं आपणांस त्रियुणांपलीकडे नेऊं 


कांहींच जाणीव होत नाहीं. जीत अहंकारजागृति असते अशा स्थितीची मात्र 
ओळ्ख आपणांस आहे. “मी पापी आहें? असें एखादा मनुष्य म्हणाला, तर 
₹ त्याचे म्हणणें निवळ मूर्खपणाचें नाहीं काय १ ज्याला स्वत:ची पूर्ण ओळख 
झाली नाहीं, त्यानें स्वतःबद्दल “मी अमुक आहें” असें म्हणावें हें मूर्खत्व नव्हे 
* काय ६ स्वतःबददल्चें संपूर्ण ज्ञान त्याला झालेले नाहीं. स्वतःतील फक्त 
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एकाच भागाची माहिती त्याला आहे. त्याच्या मनोभूमिकेपैकीं फक्त एकाच 
भागाचें ज्ञान त्याला होतें. हीच स्थिति विश्वालाही लागू आहे. विवेचक- 
घुद्धीचा आधार घेऊन आपण विश्वाच्या शोधाला निघालो, तर त्याच्या फक्त 
एकाच स्थितीचा शोध आपणांस लागेल; पण प्रकृतीची मर्यादा या एकाच 
भागांत संपते असें नाहीं. विचाराक्षमस्थिति, विचारातीतास्थाति आणि विचार- 
'वतीस्थाते या तिहींचाही अंतर्भाव प्रकृतीच्या सीमेंतच आहे. लाचप्रमाणें 
पिंडांत व्यक्त झालेला महत्तत्त्वाचा अंश, ब्रह्मांडांत प्रकट झालेलें महत्तत्त्व, 
व त्यानंतर त्या तत्त्वांत घडून आलेल्या फेरफारामुळें बनलेले अनेक पदार्थ, या 
'सर्वीचा अंतर्भाव प्रकृतींतच झालेला आहे. 

आतां प्रकृतींत उत्क्रांतिे आणि प्रतिक्रांति या कशा उत्पन्न होतात याचा 
विचार करणें अवश्‍य आहे. आतांपर्यंत केलेल्या विवेचनावरून प्रक्ञाते 
ही स्वभावतःच जड आहे ही गोष्ट आपल्या लक्ष्यांत आली असेल. प्रक्काते 
नियमबद्ध, मिश्रस्वरूप व जड आहे. मन, बुद्धि आणि इच्छा हां सारीं जड- 
स्वभाव आहेत. असें असतांही त्यांत चैतन्य दिसतें तें कोठले ? या सर्वो- 
पलीकडे असलेला, व ज्याला पुरुष असें नांव सांख्यशाद्लांत दिलें आहे, 
त्याच्या चैतन्याचें हें सारें प्रतिबिंब आहे. जडपदार्थोतील चैतन्य हें पुरुषाचे 
प्रतिबिंब मात्र आहे. प्रकृतींत जे अनेक फेरफार-उत्कांति, प्रातिक्रांति 
इत्यादि-घडत आहेत त्या सर्वाचें कारण हा पुरुष आहे; तथापि कांहीं विशिष्ट 
हेतूनें तो हें सारें घडवून आणीत आहे असें मात्र समजूं नये. पुरुष निर्हेतुक 
आहे; तथापि पुरुषाच्या सहाय्यावांचून एकटी प्रकृति जड आहे हेंही विसरतां 
कामा नये. या दृष्टीने विचार केला म्हणजे पुरुष हाच विश्वनियंता व परमे- 
श्वर आहे असें म्हणावयास हरकत नाहीं. “ परमेश्वराला इच्छा झाली आणि 
त्यानें सृष्टि निर्माण केली ? असेंही कोणीकोणी म्हणतात. सासान्य व्यावहा- 
रिक दृष्टीनें हें म्हणणें वावगे आहे असें नाहीं; पण व्यवहारापलीकडे पाहाव- 
याचें म्हटलें म्हणजे, हें म्हणणें अशात्न आहे असें कबूल करणें भाग. पडतें. 
इच्छा ही प्रकृतीपासून तिसरी किंवा चौथी पायरी आहे. इच्छा उत्पन्न होण्या- 
पूर्वीच दुसरे दोनतीन. पदार्थ निर्माण झाले आहेत. जर इच्छेमुळें हें सर्व 
विश्व निर्माण झालें असें म्हणावयाचे, तर तिच्या अगोदरचे दोनतीन पदार्थ 
कोणी निर्माण केले १ इच्छा हें शुद्धरूप नसून मिश्ररूप आहे; आणि प्रत्येक 
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मिश्ररूप प्रकृतीपासून निर्माण झालेलें आहे- इच्छेमुळें प्रकृति निर्माण झालेली 
नाहीं. याकरितां परमेश्वराच्या इच्छेनें विश्व निर्माण झालें हें म्हणणें तर्क- 
शास्ताला संमत नाहीं. केवळ पिंडापुरता विचार केला, तर इच्छा हा अहं- 
काराचा एक लहानसा भाग आहे असें आपल्या लक्ष्यांत येईल. इच्छेमुळें 
आपल्या मेंदूंत चलनवलन उत्पन्न होतें असें कित्येक म्हणतात; पण हें म्हण- 
णेही चुकीचे आहे. तसें असतें तर आपल्या इच्छेप्रमाणे मेंदूची क्रिया आप- 
णांस बंद करतां आली असती. ती तशी बंद करतां येत नाहीं लाअर्थी त्या 
क्रियेचें इच्छा हें कारण असणें संभवत नाहीं. आपलें हृद्य उडविण्याची क्रिया 
कोण करतो ९ ती क्रियाही इच्छेमुळें उद्भवलेली नाही; कारण, तसें असतें तर 
आपलें हृदयही आपणांस आपल्या इच्छेप्रमाणे थांबवितां आलें असतें. केवळ 
आपल्या इच्छेमुळें आपल्या शरिरांतील हालचाली होतात असें नाही. आपल्या 
शरिरांत अनेक हालचाली सुरू ठेवणारी जी कांहीं शक्ति आहे, तिच्या अनेक 
अंगांपैकी इच्छा हेंही एक अंग आहे. आपल्या शरिराला चलनवलन देणारी 
शक्ति प्रकट होण्याचीं जीं अनेक द्वारें आहेत, त्यांपैकी इच्छा हेंही एक द्वार 
आहि. ज्याप्रमाणें पिंडांत इच्छेचा वास आहे, त्याचप्रमाणें त्रह्मांडांतही इच्छेचा 
वास आहे; पण ती इच्छा म्हणजे ब्रह्मांडाच्या अनेक अंगांपैकीं एक अंग मात्र 
आहे. इच्छेने हें सारें विश्व नियंत्रित होत नाहीं. यामुळें इच्छेच्या उपपत्तीनें 
विश्वाच्या कोड्याचा उलगडा होणें शक्‍य नाहीं. माझ्या इच्छेनेंच माझा देह 
चालतो असें आपण समजूं. अशा वेळीं माझ्या देहांत जर कोठें कमीअधिक- 
पणा झाला, तर तो माझाच अपराध नव्हे काय ई अशा वेळीं जर मी अकांडतांडव 
करू लागला तर तसें करणें आपण न्याय्य म्हणाळ कायई त्याचप्रमाणें केवळ 
इच्छेमुळेंच विश्व निर्माण झालें, आणि तें इच्छेनेंच चाललें आहे असें म्हटलें, तर 
त्यांतील कमीअधिकपणाबद्दल तक्कार करावयाला जागा कोठें राहिली १ किंबहुना 
त्यांत कमीअधिकपणा पाहणें हा माझाच अपराध नव्हे काय: इच्छा हें पुरुपाचें 
सप नवदे, अया बं देंदी त्याने प नव्हे; कारण, वाद हे मिश्र आहे. वाढि 
ही जडपदाथाच्या सयोगावांचून उत्पन्न होऊं शकत नाही. पिंडांतील हा जडपदार्थ 
म्हणजे मेंदू हाच होय. ज्या ज्या ठिकाणीं कोणत्याना .कोणत्यारूपानें बुद्धि उत्पन्न 
झाल्याचें आढळून येतें, म म असलाच पाहिजे. या दोहोंची संल- 
आबस्थाच नेहमीं आढळून येईल. असें असतां पुरुष हा बुद्धिर्प होईल हें 


आखला र्व 
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मानणें अशास्र आहे. तर मग पुरुषाचे स्वरूप तरी काय १ इच्छा अथवाः 
वुद्धि हें पुरुषाचें रूप नव्हे; तरी या दोन्ही रूपांचें कारण पुरुषच आहे हें 
मात्र खरें. पुरुषाचें अस्तित्व आहे, म्हणूनच निष्पंदावस्थेंत स्पंदांची उत्पत्ति 
होते, आणि त्यासुळेंच मिश्रणेंही बनतात. रासायनिक कियेंत कित्येक वस्तु 
मोठ्या चमत्कारिक स्वरूपाच्या असतात. उदाहरणार्थ, पोट्याश सायूनाईड हा 
पदार्थ घ्या. सोन्याच्या खाणींतील मातीला आंच देऊन त्यांतून रासायनिक क्यिनें 
सोनें काढतात, त्यावेळीं भक्षंत पोट्याहा सायनाईड या पदार्थाचा उपयोग 
करावा लागतो. भट्टी निवून गेल्यावर द्ध सोनें वाहेर पडतें, आणि त्याबरो-. 
बरच पोट्याह सायनाईड अगदीं जसेंच्यातसेंच वाहेर पडतें. भरद्वंत असतां. 
त्याजवर दुसर्‍या कोणत्याही पदार्थांची क्रिया घडल्याचें आढळून येत नाहीं, . 
अथवा त्याचीही क्रिया दुसऱ्या पदार्थावर घडल्याचें उघडकीस येत नाहीं; 
पण असें असलें तरी त्याच्या साहाय्यावांचून भट्रीही नीट उतरत नाहीं 
असाही अनुभव येतो. भट्टी बरोबर उतरण्यास तें आवश्‍यकच आहे; पण 
अक्या स्थितींत तें अक्रियही आहे. पुरुषाचें स्वरूप अशाच प्रकारचें आहे असें 
म्हणावयास हरकत नाहीं. पुरुष प्रकृतीशी एकरूप होत नाहीं.. तसेंच तो 
महत्‌ अथवा बुद्धि हीं रूपेंही धारण करीत नाहीं. तो पूर्ण आणि शुद्ध 
असा आहे. “ मयाध्यक्षेण प्रकतिः सूयते स चराचरम्‌ । हेतुनानेन कोंतेय 
जगद्विपरिवतते ॥ (गीता ९-१० ). पुरुष केवळ साक्षीरूप आहे. त्याच्या 
साक्षित्वानें प्रकृति सर्व कांहीं निर्माण करते. चर अथवा अचर पदार्थ हे सर्व 
प्रकृतीपासून पुरुषाच्या साक्षित्वामुळें निर्माण झाले आहेत.” 

प्रक्षाते स्वतः जर जड आहे, तर तिच्या ठिकाणीं चैतन्य कोठून येतें £ 
चैतन्य हा पुरुषाचा भाग आहे. पुरुष केवळ चैतन्यरूप आहे. केवळ चैतन्य- - 
स्वरूप असणें हाच पुरुषाचा धर्म आहे. पुरुष हा वाचेच्या पलीकडचा आहे«- 
तो अमुक, असें त्याजविषयीं सांगतां येत नाहीं. तसंच तो जाणतांही येत' 
नाहीं. तो स्वतः ज्ञानरूप आहे. क्लेय हाटलें ह्मणजे तें बुद्धीच्या आटोक्‍्यांत 
येतें. पुरुष बुद्धीच्या पलीकडचा असल्यामुळें तो ज्ञेय होऊं शकत नाहीं. त्याच-. 
प्रमाणें पुरुष हा अहंकारस्वरूपही नाहीं. कारण, अहंकार हेंही मिश्ररूप' 
आहे. अहंकारांतही जडवस्तु आणि चैतन्य यांचें मिश्रण असतें. त्यांत 
परावर्तित झालेलें जे चैतन्य, तो पुरुषाचा भाग आहे. पुरुष चैतन्यस्वरूप 
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आहे; पण तो वुद्धि नव्हे अथवा तो जाणतो असेही ह्मणतां येत नाही; 
कारण, जाणणें हा सुद्धां विकारच आहे; यासाठीं तो जाणतहीा नाही; 
तथापि ज्ञान होणें ही क्रिया घडावयास कारण तोच आहे. पुरुषांतील चित्‌ 
आणि प्रकृति यांच्या मिश्रणाने बुद्धि आणि अहंकार हीं वनलीं आहेत. 
विश्वांतील आनंद आणि ज्ञान हीं पुरुषाचींच आहेत; तथापि आनंद आणि 
ज्ञान या भावनाही मिश्ररूप आहेत. प्रकृति आणि पुरुष यांच्या संयोगापासू- 
नच त्यांची उत्पत्ति झाली आहे. “ परम आनन्द एतस्येवानन्दस्यान्यानि 
भूतानि मात्रामुपजीवंति । ( बृहंदारण्यकोपनिषत्‌ ४. ३. ३२ ) तो पर- 
मानंदरूप आहे. विश्वांत जेथेजेथें आनंद-सुख-आढळून येतें, त्या त्या 
-ठिकाणी तो आनंदरूप पुरुषाचा स्फुलिंग आहे असें समजावें. या विश्वांतील 
सर्व वस्तूंचें लक्ष्य पुरुष हाच आहे. सर्व विश्व त्याकडेच धांव घेत आहे. 
विश्व त्याला स्पर्श करूं शकत नाहीं अथवा त्याजवर कांहीं परिणामही करूं 
झाकत नाही; तथापि सर्व विश्वाचे साध्य-सर्व विश्वाच्या आवडीचा पदार्थ-तोच 
आहे. एखाद्या मनुष्याला सोन्याचे वेड असतें. वाटेल त्या रीतीनें सोने मिळ- 
वावे, त्याचा, संग्रह करावा, आणि त्याच्या दर्शनानें सुख पावावे, असें एखा- 
-द्याला वाटत असतें. याचें कारण इतकेंच कीं, त्या सोन्याच्या ठिकाणीं जें 
पुरुषाचे तेज वास करीत आहे, त्या तेजाचें वेड त्याला लागलेलें असतें; परंतु 
तें त्याचें त्यालाच कळत नसतें. कांहीं माणसें मुलासाठी वेडी झालेली आढ” 
'ळतात. मूल नाहीं ह्मणून सर्व जग त्यांना तुच्छ वाटत असतें. एखादी क्ली 
श्रेमी मनुष्यासाठी वेडी होते. अश्या ठिकाणींसुद्धां तोच पुरुष या प्रेमाच्या 
'पदार्थाच्या मागें असतो. जेथें पुरुषाची व्याप्ति नाहीं असें एकही ठिकाण या 
'विश्वांत नाहीं. बाह्यतः अत्यंत जड ह्मणून वाटणार्‍या प्रत्येक पदा्थीतही त्याचचा 
बास आहि. आपली दृष्टि सूक्ष्म नसल्यामुळें वाह्य जडांशांतच ती गुंतून राहते; 
आणि यामुळेंच पुरुषददीन आपणांस होत नाहीं. “ नैत्यो 5नित्यानां चेतन- 
श्वेतनानाम्‌ ।?? ( कठोपनिषत्‌ ५. १३ ). असें त्याचें स्वरूप आहे. जड विश्रां- 
* तील चेतन तो आहे. सांख्यश्ात्ाने पुरुषाचें वर्णन या प्रकारें केलें आहे..या 
वणनाम्रमार्ग पाहता पुरुष सवेव्यापी असला पाहिजे असें उघड अनुमान 
होतें. कारण, जें सर्वव्यापी नाहीं तें समयोद असलेंच पाहिजे. प्रत्येक सम- 
योद पदाथ कारणापासून उत्पन्न झालेला असतो. तो कार्यरूप असतो; आणि 
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जो पदार्थ कार्य असेल-कोणत्याही कारणामुळें ज्याला अस्तित्व आलें असेल-? 
अद्या पदार्थाला आदि आणि अंत हीं अवऱयमेव असलींच पाहिजेत. 
ज्याला ह्मणून जन्म आहे त्याला खृत्यु नेमलेलाच आहे; “ जातस्य हि धरुवो 
सत्यु:? ( गी. २. २७ ) असा सिद्धांत आहे. जर पुरुष समर्याद असेल तर 
त्यालाही सृत्यु अवश्‍य गांठीलच. तो अंतिम हेतु होऊं शकणार नाहीं; तसेंच 
तो स्वतंत्रही असूं शकणार नाहीं. तो कारणाचें कार्य होईल. कारणामुळें 
त्याची उत्पत्ति झाली असें होईल. तो अमर्याद असेल तरच सर्वव्यापी 
होऊं शकेल. श्रीकपिलांच्या मतें असे पुरुष विश्वांत अनेक आहेत. पुरुष एक 
असून त्यांची संख्या अमर्याद आहे. प्रत्येक जीवांत व्यक्त होणारा पुरुष निर- 
निराळा आहे. तुमच्यापैकी प्रत्येकांत आणि माझ्यांतही एक एक पुरुष आहे. 
याप्रमाणें अनंत चक्तें असून त्यांपैकी प्रत्येक चक्त अनंत आहे असें सांख्यमत 
आहे. अश्या अनंत चक्रांचेंच हें विश्व बनलें आहे. पुरुष जन्म घेत नाहीं 
अथवा त्याला मृत्यूही नाहीं. तो मनःस्वरूप नाहीं अथवा जडरूपह्ी नाहीं. 
त्याच्या प्रतिबिंबित स्वरूपाचें ज्ञान मात्र आपणांस होऊं शकतें. जर तो सर्व- 
व्यापी असेल तर तो जन्मम्रृत्यूंच्या पलीकडे असला पाहिजे हें ह्मणणें 
योग्यच आहे. आपली छायाप्रकृति त्याजभांवतीं पसरते; आणि जन्म व 
सत्यु हीं त्या छायेचींच रूपें आहेत. पुरुष स्वतः अनंत आहे, येथपर्यंत 
श्रीकपिलांनीं सांगितलेली उपपत्ति अत्यंत आश्चर्यजनक आणि कौतुकास्पद 
आहे, यांत संशय नाहीं. 

यापुढें याविरुद्ध जीं कांहीं मतें असतील त्यांचा विचार आपण कू. येथ- 
पर्यंत श्रीकपिलांनीं केलेलें प्रथकरण सश्ा्र आणि पूर्ण आहे, आणि विश्वरच- 
नेची त्यांनीं सांगितलेली उपपत्ति अगदीं साधार असून तीविरुद्ध कांहीं प्रमाणें 
उभीं करतां येत नाहींत, असें आपल्या लक्ष्यांत येईल. प्रकृतीची उत्पात्ते 
कशी झाली असा आपला प्रश्न होता. त्याला श्रीकपिलांनीं उत्तर दिलें कीं प्रकाति 
निर्माण झालेली नाहीं. तिला आदि-आरंभ-असा केव्हांच नव्हता. त्याच- 
प्रमाणें पुरुष्ही अनादि असून सर्वव्यापी आहे आणि असे अनादि व सर्व- 
व्यापी पुरुष अनेक आहेत असेंही त्यांनीं सांगितलें. त्यांच्या या शेवटच्या 
सिद्धांताबद्दल मात्र आम्हांस आक्षेप घ्यावयाचा आहे. त्यांच्या या शेवटच्या 


उत्तराहून अधिक चांगले-अधिक बुद्धिप्राह्म-उत्तर आपणांस शोधावयाचें आहे. 
स्वा. वि. खं. ३-९ ठू 
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तं उत्तर आपण शोधूं लागला म्हणजे त्यांतच वेदान्ताचा पायाही आपणांस 
आढळून येईल. आम्हांला पहिली शंका अशी येते कीं, जगांत दोन अनंत 
पदार्थ एकत्र असू शकतील काय ६ अझूनही आम्ही सवंव्यापक सिद्धांता- 
पर्यंत पोहॉंचलॉ नाहीं अशी शंका आम्हांला येते. यासमुळेंच आमच्या सव 
शंकांचें पूर्ण निवारण झालें असें म्हणतां येत नाहीं. आमच्या या सवे दांकांच 
निवारण वेदान्ती कसें करतात, या भयंकर अडचणींतून ते सरळ मार्ग कसा 
काढतात व शेवटीं ते सर्वव्यापी सिद्धांताची स्थापना कशी करतात, याचा विचार 
आपण पुढें करुं. वेदान्ताचें साम्राज्य विश्वव्यापी असलें, तरी त्याचे सार श्रेय 
श्रीकपिलांना देणेच योग्य आहे. सर्व इमारत पुरी झाल्यानंतर वर रंग वगेरे 
देऊन ती पूर्ण करणें, याला कांहीं मोठ्या कुशलतेची आव्यकता नाहीं 
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प्रकरण २ रे. 
सांख्य आणि अद्वैत. 

तुलनात्मक शष्टीनं सांख्य व अद्वैत यांचा विचार सुरू करण्यापूर्वी सांख्य- 
मताचें थोडेसे सिंहावलोकन करणें इष्ट आहे. असें करण्यानें सांख्यमतांत 
उणीव कोठें आहे, आणि वेदान्तानें ती कशी भरून काढिली आहे हें लक्ष्यांत 
येण्यास ठीक पडेल. 

हें सर्व विश्व प्रकृतीमुळे व्यक्त झालेलें आहे असें सांख्यांचें मत असल्याचें 
तुमच्या लक्ष्यांत असेलच. केवळ स्थूल विश्वच प्रकृतीचे कार्य आहे असें नसून, 
विचार, इच्छा, बुद्धि, ग्रेम, द्वेष इत्यादि भावना आणि शब्दस्परसादि गुण 
इही प्रकतिनिर्मितच आहेत. या विश्वांत ज्याचा ज्याचा आपणांस कोणत्या- 
तरी रूपानें प्रत्यय येतो, तें सारें प्रकृतीनें निर्माण केलेलें आहे. प्रकृति तीन 
मूलतत्त्वांची बनली आहे. त्यांना सत्त्व, रज आणि तम अशीं नांवें आहेत. 
हीं तीन मूलद्रव्ये असून यांतूनच सर्व विश्व व्यक्त होतें; आणि कल्पांत झाला 
म्हणजे हीं तीन मूलद्रव्ये साम्यावस्थॅत राहतात. विश्व पुन्हा प्रतीत होण्याची 
वेळ आली म्हणजे या साम्यावस्थेंत बिघाड होऊन, त्या तीन द्रव्यांत सर- 
मिसळ होऊं लागते; व या सरमिसळीमुळें विश्व इृ्यत्वाला येतें. प्रकृति 
व्यक्तदशेस येऊं लागली म्हणजे तिचें महत्‌ हें रूप प्रथम प्रकट होतें. या 
महत्तत्त्वापासून अहंकार निर्माण होतो. अहंकाराच्या .एका भागापासून मन 
निर्माण होतें. त्याचप्रमाणें अहंकाराच्या दुसर्‍या भागापासून इंद्रियें आणि 
तन्मात्रें निमाण होतात, आणि या तन्मात्रांपासून स्थूल द्रव्ये निर्माण होतात. 
तन्मात्रांचे स्वरूप अत्यंत सूक्ष्म आहे; इतके की, तीं पाहण्या'चें अथवा त्यांचा 
आकार मापण्याचें साधन आपणापाशीं नाहीं. या अत्यंत सूक्ष्म स्वरूपाच्या 
तन्मात्रांपासून स्थूल अणू निर्माण होतात. यांचें अस्तित्व आपणांस आपल्या 
इंद्रियांनी जाणतां येतें. मन, घुद्धि आणि अहंकार, यांच्या समवायी रूपाला 
चित्त अशी संज्ञा आहे. या चित्तापासून प्राणशक्ति निर्माण होते. प्राण म्हणजे 
श्वासोच्छास नव्हत हें अवश्य लक्ष्यांत >ेवळें पाहिजे. प्राण म्हणजे श्वासो- 
च्छ्यास असा इृढ समज पुष्कळांचा झालेला आहे. ही कल्पना तुम्ही आपल्या 
चित्तांतून प्रथम काहून टाका. प्राणशक्तीच्या आघाताच्य़ा ज्या कांहीं क्रिया 
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विश्वांत चाळू आहेत, त्यांपैकीच श्वासोच्छास ही एक क्रिया आहे. त्याचप्रमाणें 
दुसर्‍्याही कित्येक प्राणक्रिया आपल्या या देहांत प्रत्येकक्षणीं चाळू आहेत. 
संदेश पोहोचविण्याची व॒ आपल्या सर्व शरिराची यथायोग्य हालचाल सुरू 
ठेवण्याची क्रिया ज्ञानतंतू करीत असतात. त्या ज्ञानतंतूंच्या अंगीं हें सामर्थ्य 
प्राणशक्तीमुळेंच आलेलें आहे. श्वासोच्छञास ही प्राणशक्तीच्या अनेक कियांपैकी 
एक उघड दिसून येणारी क्रिया आहे. श्वासोच्छास हे हवेमुळें होत नसून 
प्राणामुळें होतात. ते हवेमुळे होत असते, तर ग्रृत मनुष्यांतही श्वासोच्छास 
चाळू राहिला असता. प्राणाचा आघात हवेवर होऊन श्वासोच्छञास सुरू होतात. 
या क्रियरेंत हवेचा आघात प्राणावर होत नसून प्राणाचा आघात हवेवर होतो 
असें समजावें. आपल्या शरिरांतील सर्व प्रकारचीं कार्ये करणारी मूलशाक्ति 
प्राण हीच असून तिची क्रिया सर्व शरीरभर चालू आहे; व ह्या प्राणशक्तीचें 
नियमन मन आणि इंद्रियें ही करीत असतात. येथवर ही सर्व उपपत्ति सुसं- 
गत आहे. सांख्यशात्राने सांगितलेली अंतःसृष्टीची रचना येथवर अगदीं स्पष्ट 
आणि सप्रमाण आहे. सांख्यशात्र हें प्राचीनतम शास्र आहे. अंत:सृष्टींची 
सप्रमाण चर्चा ज्यांत केली आहे असा हा पहिलाच ग्रंथ होय. ज्या वेळीं कोण- 
त्याही प्रकारचीं सध्यासारखीं उपकरणें अस्तित्वांत नव्हतीं, त्या पुराणकाळीं 
ही ग्रंथरचना झाली हें मनांत आलें म्हणजे अत्यंत आश्चर्य वाटतें ! जगांत 
जेथें जेथें कांही बुद्धिय्राह्य सिद्धांताची स्थापना करण्याचा यत्न आढळतो, तेथें 
तेथें श्रीकपिलांनीं थोडातरी हातभार लावल्याचे आढळून येईल. अंतःसृष्टीचा 
शोध लावणारा कोणीही पंडित असो. या शात्लाचे आयप्रवर्वक जे कपिल 
महामुनि त्यांची थोडीफार मदत त्याला अवऱ्य लागतेच. अंत:सृष्टीचा प्रत्येक 
शोधक, श्रीकपिलांचा थोडाबहुत क्रणी आहेच. 

येथवर सांगितलेले सांख्यसिद्धांत सुसंगत आणि आश्चर्यजनक आहेत हें 
कवूरू करणें भागच आहे; तथापि सांख्यमत आम्हांस शेवटपर्यंत सारखेंच 
ग्राह्य मानतां यित, नाहीं; व कांहीं बाबतींत त्याच्यापासून आमच्या विचारांची 
द्दा जो होते असं आपणांस पुढें आढळून येईल. श्रीकपिलांनीं सांगि- 
तलेल्या सिद्धांतांबद्द्व आपण विचार करूं लागलों, म्हणजे एक गोष्ट विशेषें- 
करून आपल्या लक्ष्यांत येते, ती ही कीं, श्रीकपिलांच्या 


जन्या र ाझााशपरवदर विचारच, 
(त 'उत्क्रांति? हीच मूळ कल्पना आढळून येते. त्यांच्या सार्‍या इमारतीचा पाया, 


खंड. ] __ सांख्यदर्शन-प्रकरण ३ रें. १३३ 
00७. -.. “2. “जमिनित. म्य 
उत्क्रांति हाच होय. एकांतून दुसरें आणि दुसऱयांतून तिसरें, याप्रमाणें सर्व 
सृष्टीतील तत्त्वे उत्कांत झालीं आहेत, असें श्रीकपिलांचें म्हणणें आहे. 
“ कारणमस्त्यव्यक्त प्रवर्वते त्रिगुणतः ससुदायाचच । परिणामतः सलिलवत्‌ 
प्रति्रतिगुणा श्रयविदेषात्‌ ॥ ” कारणच कार्यरूपाने अवतरते-व्यक्त होते- 
असा श्रीकपिलांचा आदिसिद्धांत आहे. कारण प्रथम अव्यक्त असते आणि 
तेंच गुणांच्या आश्रयानें कार्यरूप धारण करतें. कारण आणि कार्य यांत युण- 
घर्मीचा भेद नाहीं. त्यांतील भेद म्हंटला म्हणजे, एक अव्यक्त आणि दुसरें 
व्यक्त असतें इतकाच. विश्वाचे जें कांहीं स्वरूप आपण पाहतों, तें सारं अश्याच 
रीतीनें पायरीपायरीनें प्रकट झालें आहे. हें सारें विश्व ज्यांतून उत्कांत झालें, 
तें मूळकारण प्रक्षाति हेंच होय. आणि ज्या अर्थी कारण व कार्य यांच्या गुण- 
घर्मात भेद नसतो असा सिद्धांत आहे, त्या अर्थी प्रकृति आणि विश्व यांच्या 
स्वरूपांतही वास्तविक भेद नसावा हें युक्तच आहे. प्रकृति आणि विश्व यांच्या 
स्वरूपांत जो कांहीं भेद असतो तो इतकाच कीं, प्रक्षाति अमर्याद असते 
आणि विश्व व्यक्त झालें म्हणजे नामरूपादि उपाधींनीं तें मर्यादित होतें. 
प्रकृति-कारणरूप-नामरूपादि उपाधींच्या पलीकडची-निराकार-आहे; तथांपि 
अव्यक्त प्रकृतीपासून तों थेट दोवटच्या व्यक्त पदार्थापर्यंत कोणीही पुरुष- 
स्वरूपी नाहीं, असें श्रीकपिलांचें म्हणणें आहे. पुरुष हा भोक्ता आणि प्रका- 
शक असून, प्रकृति ही भोग्य आणि प्रकाइय आहे. पुरुष आणि प्रकृति यांत 
कोणतेही साधर्म्य नाहीं. एखाद्या मातीच्या गोळ्याला जी किंमत आहे, तीच 
मनाला आणि बुद्धीला व सर्व विश्वालाही आहे. विश्वांतील कोणतीही वस्तु 
स्वयंप्रकाश नाहीं; पण ज्या अर्थी बुद्धि आणि इच्छा हीं सचेतन रूपें विश्वांत 
आपल्या अनुभवाला येत आहेत, त्या अर्थी या वस्तुतः अचेतन पदार्थाच्या- 
मागें कोणी तरी प्रकाशक असला पाहिजे हें उघड आहे. ज्याला चिरंतन 
अस्तित्व आहे असा सत्रूप पदार्थ या जडपदाथौच्या पाठीमागें असून, त्याचा 
अस्तित्वधर्म या जडपदार्थोच्याद्वारें व्यक्त होत आहे. तोच सत्‌ पदार्थ महत्‌ , 
अहंकार इत्यादि अनेक रूपांच्याद्वारें दिसत आहे. या सत्‌ वस्तूला पुरुष आणि 
आत्मा अशीं नांवें श्रीकपिलांनीं दिलीं आहेत. श्रीकपिलांच्या मतें पुरुष हा मूल- 
रूप-केवलरूप-आहे; तो मिश्रपदा्थ नाही; तो जड नाहीं. जड नाहीं असा, या 
विश्वांत तोच एक आहे. विश्वांतील बाकीच्या सर्व वस्तू जड आहेत. पुरुष हा 
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एकच ज्ञाता आहे. माझ्यासमोर असलेला एक फळा मीं पाहिला. त्याकडे पाहण्या- 
बरोबर माझ्या नेत्रांनी त्याचा आकार दगिंद्रियाकडे पाठविला; आणि दगिंद्रियानें 
तो मनाकडे रवाना केला. इतकी क्रिया पूर्ण झौली म्हणजे, मन अहंकाराला जागे 
करतें, आणि त्याचवेळीं तो आकार बुद्धीकडे रवाना होतो; पण वुद्धि ही स्वतः 
जडच आहे. तेथें पुरुषाचें साहाय्य ती घेते. मन, बुद्धि आणि अहंकार, हे 
सारे पुरुषाचे सेवक आहेत. बाहेरून ज्या. कांहीं चिजा गोळा होतील त्या 
पुरुषापर्यंत आणून पोहोंचवावयाच्या, हें या सेवकांचें काम आहे. त्यानंतर 
पुरुषाच्या हुकुमाप्रमाणें पुढील तजवीज ते करतात. पुरुषाचा हुकुम घेऊन 
बुद्धि परत फिरते व तो हुकुम अहंकाराला पोहोंचविते; आणि अहंकार मनो- 
द्वारा बाहेर येऊन, “ मीं फळा पाहिला ? असें म्हणतो. वस्तुतः हे सारे सेवक- 
जन असून पुरुष हा भोक्ते आणि द्रष्टा आहे. पुरुष हा सिंहासनस्थ राजा- 
सारखा असून तो केवलरूप-सत्यरूप-आहे. तो ज्या अर्थी मूलरूप आहे, त्या. 
अर्थी तो अमर्याद असला पाहिजे, हें अगदीं उघड आहे. तो स्वतःच मूलरूप 
असल्यामुळें त्याला मर्यादा कोणत्या पदार्थानें घालावी ६ यामुळें तो मर्यादित 
होणें राक्‍यच नाहीं. पुरुष अनंत असून, त्यांपैकी प्रत्येक अमर्याद आणि सर्व- 
व्यापी आहे; सूक्ष्म आणि स्थूल स्वरूपाच्या पदार्थाच्या संयोगामुळें तो कार्य- 
कारी झाला आहे; तो स्वतः कांहीं करीत नाहीं. जडपदाथीचा अभाव झाला, 
तर त्याचें कोणतेंही कार्य दिसणार नाहीं. जडपदार्थाशीं संयोग झाला, म्हणजे 
तो कता आहे असें दिसतें. मन, अहंकार, इंद्रियें आणि प्राणशक्ति हीं सर्व 
मिळून सूक्ष्म शरीर बनतें. यालाच खिस्तीतत्त्वज्ञांनी 50111५1510 ०्क्ए 
असं म्हटलं आहे. याच शारिराच्याद्वारें प्राणी सखुखदुःखादि भोग भोगतो. त्याच-- 
प्रमाणें स्वर्गादि लोकांस जाणारें शरीरही हेंच आहे. हेंच शरीर पुनःपुनः: जन्म 
घेतें; कारण, पुरुषाला जन्म नाहीं आणि सृत्यूही नाहीं हें पूर्वी आपण सिद्ध 
केलेंच आहे. जाणें आणि येणें म्हणजे, हालचाल करणें अथवा एका स्थलाहून 
दुसर्‍या स्थलीं प्रवास करणें असें आहे. जो पदार्थ स्थलांतर करूं शकतो, तो. 
सर्वव्यापी असूं शकणार नाहीं. पुरुष सर्वव्यापी आहे हें आपणांस कोनी “पी 
आहे; याकरितां स्थलांतर करणें पुरुषाला शक्‍य नाही, आणि तो स्थलांतर 
- करीत नाहीं. त्याअर्थी, त्याला जन्म आणि मृत्यु असणें 


् आणि तसेंच स्वर्गादि 
लोकगमन हीही शक्‍य नाहींत; हणून, जन्म आणि सृत्यु हे केवळ ठिंग- 
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शरिराचे-सूक्ष्मदेहाचे-धर्म आहेत. जाणें आणि येणें या किया, लिंगशरीरच 
करूं शकते. 

पुरुष हा अमर्याद आहे आणि प्रकृतींतून उत्क्रांत न झालेला असा तोच 
एक आहे, असें श्रीकपिलांच्या अंतःसृष्टिशात्रांतील सिद्धांतावरून आपणांस 
आढळून येतें. प्रकृतीच्या मर्यादेबाहेर असा, फक्त पुरुषच असून तो प्रकृतीर्ने 
बद्ध झाल्यासारखा दिसतो. पुरुषाच्या सर्व बाजूंनीं प्रकृतीचें रूप पसरले 
असल्यामुळें तोही प्रकृतीसारखा दिसूं लागतो; इतकेंच नव्हे, तर मी प्रकू- 
तीच आहें असाही भ्रम त्याला होतो. मी लिंगशरीर आहें, मी जडदेह 
आहें, असा भ्रम त्याला होतो; आणि या भ्रमामध्यें असतां तो भोक्ता होऊन 
सुखदुःखादि भोग भोगतो; तथापि सुखादि भोग हे पुरुषाचे धर्म नव्हत. ते 
वस्तुतः लिंगदेहाचे व स्थूलदेहाचे धर्म आहेत. एखाद्या विशिष्ट ज्ञानतंतू- 
वर आघात झाला असतां आपणांस दुःख होते, आणि त्याची संवेदनाही 
त्या तंतूच्या द्वारा आपणांस समजते. आपल्या एखाद्या बोटांतील ज्ञानतंतू 
कांही कारणानें जर अक्रिय झाले, तर तें बोट कापळें असतांही आपणांस 
दुःख होणार नाहीं; कारण, तेथील ज्ञानतंतूंच्या क्रियेच्या अभावामुळे तेर्थे घड- 
लेल्या क्रियेची संवेदना मेंदूकडे रवाना केली जात नाहीं. शरिरावर एखाद्या 
घट्टा पडलेल्या जागीं सुई टोंचली असतांही त्यांची नोंद मनावर होत नाहीं. 
यावरून सुख अथवा दुःख हे इंद्रियांचे ( ॥ऐए९ए९-८९1(185 ) धर्म 
आहेत हें प्रसिद्ध होतें. माझी दृष्टि नाहींशी झाली, तर बऱ्यावाईट देखाव्या- 
पासून उत्पन्न होणारें सुखदुःख मला होणार नाहीं. यावरून सुख आणि 
दुःख हे आत्म्याचे धर्म नसून, ते मनाचे व देहाचे धर्म आहेत हें सिद्ध होतें. 

पुरुषाला-आत्म्याला-सुख अथवा दुःख यांपैकीं कोणीच स्पर्श करूं हाकत 
नाहींत. तो या सर्वांचा साक्षी मात्र आहे. त्याजभोवतीं प्रकृतीच्या अनेक 
प्रकारच्या क्रिया सुरू असून, त्यांजपासून उद्भवणारी फळें तो घेत नाहीं; पण 
या सर्व क्रिया, त्याच्या साक्षित्वामुळें घडत आहेत. “ सूर्यो यथा सवेळोकस्य 
चक्षुर्न लिप्यते चाक्षुषेंबाद्यदोपेः। एकस्तथा सवैभूतांतरात्मा न लिप्यते 
लोकदुःखेन बाह्य: ॥? ( कठोपनिषत्‌ २. २. ११). सूर्य हा सर्व लोकां- 
च्या दृष्टीचे कारण असूनही त्यांच्या ह्गिद्रियांतील दोषांनी तो जसा लिप्त 
होत नाहीं, त्याचप्रमाणें पुरुषही दुःखाने लिप्त होत नाहीं. ज्याप्रमाणें तांबड्या 
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फुलांच्या सांनिघ्यामुळें चयुश्न स्फटिकही तांबडा दिस तो, त्याचप्रमाणें प्रकृतीत 
प्रतिबिंबित झालेला पुरुष सुखी अथवा दुःखी असल्यासारखा दिसला,तरी वस्तुतः 
तो केवलरूपच आहे. ध्यान हा पुरुषाच्या संनिध जाण्याचा मार्ग आहे. ध्यानस्थ 
स्थितींतच त्याच्या खऱ्या स्वरूपाचा प्रत्यय अधिक स्पष्टपणें येतो. समाधि- 
स्थिति, ही अत्युःच प्रकारची स्थिति आहे असें योगी कां ह्मणतात हें आतां 
आपल्या लक्ष्यांत आलें असेल. मनुष्याच्या सामान्य स्थितींत चापल्य आणि 
जाड्य असे दोन प्रकार असतात; पण समाधीची स्थिति या दोहोंहून निराळी 
आहे. ती केवलस्थिति आहे. पुरुष आणि “मी ? वस्तुतः एकरूपच आहों 
असा अनुभव, समाधीच्या स्थितींतच प्राप्त होतो. 


प्रकृति ही पुरुषाकरतां व्यक्त झाली आहे असे सांख्यांचें ह्मणणें आहे. 
“इत्येष प्रकतिकृतो महदादिविशेषभूतपर्यंत: ।- प्रतिपुरुषविमोक्षाध्व स्वार्थ 
इव परा्थ आरंभ: ॥?” अनेक जडपदाथीचीं मिश्रणे आणि प्रतिमिश्रणें, हीं 
पुरुषार्थासाठीं सुरू राहिली आहेत. मिश्रणें आणि प्रातिमिश्रणें बनण्यांत, त्या 
पदार्थाचा स्वतःचा असा कांहीं हेतु नाहीं. हीं सर्व प्रकारचीं मिश्रणे-हे स्य 
प्रकारचे खेळ, पुरुषाच्या भोगाकरितां आणि मुक्तीकरितां सुरू आहेत.अत्यंत श्चुद्र 
पदाथीपासून तों अत्युच्च पदाथीपर्यंत सर्वांचा अनुभव पुरुषाला घडावा, आणि 
त्या अनुभवाच्या द्वारें पुरुष मुक्त व्हावा, हाच प्रकृतीचा हेतु आहे. हा अनुभव 
पूर्णपणें आल्यानंतर, आपण प्रकृतीच्या आधीन केव्हांच नसून स्वभावतःच 
आपण तीहून निराळे आहोंत, अशी त्याची खात्री होईल. त्याचप्रमाणें आपण 
अविनाशी असून गमनागमन कर्रीत नाहीं, स्वर्गादि लोक भोगीत नाहीं, आणि 
जन्मही घेत नाही; असेंही त्यास आढळून येईल. गमनागमन आणि जन्म- 
मरण हे प्रकृतीचे धर्म असून, ते आपले धर्म नाहींत अशी त्याची खात्री 
होईल. अशी खात्री एकवार अनुभवानें पटली ह्मणजे पुरुष मुक्त होतो. पुरुष 
सुक्त व्हावा, याच हेतून प्रकृति हे सर्व खेळ करीत आहे; आणि स्वत: मुक्त 
होण्याकरितां पुरुष हे सर्व अनुभव घेत आहे. मुक्ति हेंच पुरुषाचें अखेरचे 
साध्य आहे. सांख्यमताप्रमाणें या विश्वांत अनंत पुरुष आहेत. सांख्यांचें 
आणखीही एक मत असें आहे कीं, या विश्वाचा उत्पत्तिकर्ता असा कोणी 
नाहीं. परमेश्वराचें अस्तित्व सांख्यदर्शनाला मान्य नाहीं. विश्वरचनेचा समा- 
भानकारक उलगडा जर एकट्या प्रकृतीच्या साहाय्यानें करतां. येंतो, तर 
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आणखी एका निराळ्या परमेश्वराची कल्पना कां करावी, असा सांख्यांचा 
प्रश्न आहे. 

सांख्यमताशीं आमचा जो मतभेद आहे, त्यांत तीन मुद्दे आहेत. सां- 
श्यांचे मत असें आहे की, पुरुष हा अगदीं निर्गुण आहे, आणि बुद्धथादि रूपें 
केवळ प्रकृतीची कार्ये आहेत. सांख्यदरशनाचें हें ह्मणणें वेदान्ताला मान्य 
नाहीं. दुसरा मुद्दा असा आहे कीं; परमेश्वराला अस्तित्व नाहीं असें जें सां- 
ख्यांचे ह्मणणे, तेंही वेदान्ताला मान्य नाही परमेश्वराचे अस्तित्व मान्य 
केल्यावांचून अनेक प्रश्नांचा समाधानकारक निकाल लागत नाहीं असें वेदान्तार्चे 
मत आहे. तिसरा मुद्दा, अनेक पुरुषांच्या अस्तित्वाबद्दलचा आहि. सांख्य- 


मताप्रमाणे या विश्वांत अनेक पुरुष आहेत; वेन्दाताला हेंही मत मान्य 
नाहीं. सर्वव्यापी असा आत्मा एकच असून तो अनेकत्वानें भासतो, असें 
वेदान्त ह्मणतो. आतां, या तिन्ही मुद्द्यांचा विचार आपण क्रमशः करूं. 
इच्छा, विवेचकबुद्धि इत्यादि रूपें केवळ प्रकृत्यात्मक असून, पुरुषाशी त्यांचा 
यत्किचित्ही संबंध नाहीं असें जं सांख्यांचें म्हणणें आहे, त्याचा प्रथम विचार 
करूं. पुरुषाचें-आत्म्याचें-स्वरूप, सच्चिदानंद हें आहे असें वेदान्ताचें म्हणणॅ 
आहे; तथापि बुद्धि ही मिश्रणरूप आहे हें सांख्यमत, वेदान्ताला अमान्य 
नाहीं. विश्वांतील अनेक वस्तूंचें ज्ञान करून घेण्याच्या आपल्या मार्गाचें शास्रीय 
स्वरूप कसें आहे, याचें विवेचन पूर्वी अनेकवार केलेलेंच आहे. बाहेरून येणाऱ्या 
संवेदनांची नोंद प्रथम चित्तावर होते; आणि नंतर चित्त जी प्रातिक्रिया करतें 
त्याला आपण ज्ञान असें म्हणतों. या सिद्धांताच्या स्पष्टीकरणासाठी पूर्वीचेंच 
एक उदाहरण पुन्हा घेऊं. माझ्यासमोर मांडलेला हा फळा मला दिसत आहि.या 
ठिकाणीं वास्तविक कोणती वस्तु आहे याचें ज्ञान मला नाही; किंबहुना त्याचें 
ज्ञान होण्याची शक्यताच नाहीं; ती अमुकच वस्तु आहे असें जें मी म्हणतो, 
तें माझें इंद्रियजन्य ज्ञान होय. तें ज्ञान वस्तुगत नसून चित्तगत आहे. बाह्य- 
जग हें “केवलवस्तु' आहे असें जर्मन पंडित म्हणतात त्याचें कारण हेंच 
होय. ज्या वस्तूचें स्वरूप अनिश्चित आहे, तिला “क्ष ? असें नांव बीजगणि- 
तांत देत असतात. आध्यात्मिकदृषट्या जगाचें स्वरूपही “क्ष हेंच आहे. खुद्द 
जगाचेंच असें निश्चित स्वरूप त्याला नाहीं. प्रथम हें “क्ष' रूप माझ्या 
चित्ताकडे धांव घेते, आणि नंतर-चित्ताची प्रतिक्रिया घडली म्हणजे-ते 
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“अमुक,) तो “फळा? असें मी म्हणतों. एखाद्या शांत तळ्यांत आपण घोंडा 
फेकला व तो खालीं जाऊं लागला, म्हणजे पाण्याचे बुडबुडे खाळून वर येऊ 
लागतात; ही तळ्यांतील पाण्याची प्रतिक्रिया होय. दगडानें जी “क्रिया? 
पाण्यावर केली, तिला पाण्यानें प्रतिक्रियेच्या रूपानें जणुंकाय “ उत्तर? दिलें ! 
आपलें चित्त हें या तळ्यासारखें आहे. तळ्यांतील पाण्यानें केलेली प्रतिक्रिया 
ज्याप्रमाणें बुडवुड्यांच्या रूपानें दिसते, त्याचप्रमाणें बाह्यसंवेदनेला चित्ताने 
केलेली प्रतिक्रिया ज्ञानाच्या रूपानें प्रत्ययाला येते. दगड आणि बुडबुडा यांच्या 
स्वरूपांत कांहींच साम्य नसतें. दगड तो दगड आणि बुडबुडा तो बुडबुडा. 
हा बाहेरील फळा त्या द॒गडासारखा आहे. त्याचा आघात चित्तावर झाला 
म्हणजे तेथून बुडबुडे बाहेर पडूं लागतात, व ते बुडबुडेच आपणांस 
दिसतात; आणि त्यांचें जें कांहीं स्वरूप आपणांस दिसतें त्याचा आरोप बाह्य- 
वस्तूवर करून “ हा फळा ? असें आपण म्हणतों. मी सध्या तुमच्याकडे पाहत 
आहें, तुमचें स्वतःचें वास्तविक स्वरूप काय आहे हें मला मार्हात नाहीं, आणि 
तें माहीत करून घेण्याचें कांहीं साधनही मजपाशी नाहीं. तुमचें खरें स्वरूप 
म्हटलें म्हणजे बीजगणितांतील “क्ष ? हेंच. तुम्ही माझ्या चित्तार आघांत 
केला म्हणजे तेथून बुडबुडे वाहेर पडटं लागतात, व जेथून या क्रियेचा मूळ 
उद्भव झाला त्या दिशेकडे घांव घेऊं लागतात. ते अशी धांव घेऊं लागले 
म्हणजे मीही त्यांच्या मागोमाग जातो, आणि हे अमुक “राजश्री! अथवा या 
असुक “ बाई? असें म्हणतों. 

अशा प्रकारें प्राप्त होणार्‍या ज्ञानांत दोन तत्त्वे असतात. .दोन तत्त्वें मिळून 
हें ज्ञान निर्माण झालेलें असतें. यांतील एक तत्त्व अंतर्गत व दुसरें बाह्य 
असतें. अशा रीतीनें हीं दोन तत्त्वें व आपलें चित्त यांच्या संयोगानें बाह्य- 
विश्वांतील अनेक वस्तू आपण निर्माण केल्या आहेत. सर्व वस्तूंचे ज्ञान लि 
आपल्या चित्ताच्या प्रतिक्रियेपासूनच निर्माण झालें आहे. देवमाशाच्या शेपटी- 
वर तडाका दिला तर त्याला त्याचें ज्ञान होऊन तजन्य दुःखाची 
होण्यास मध्यंतरी किती काळ जातो याचें निरीक्षण कित्येकांनी केलें 
शेपटीवर तडाका दिल्याबरोबर तेथें वस्तुतः दुःखाची 
तसें होत नाहीं; कारण, बाह्यसंवेदना चित्तापर्यंत जाऊन 
त्याची प्रतिक्रिया परत येईपर्यंत मध्यंतरी कांहीं काळ 


उत्पत्ति 
आहे. 
उत्पत्ति व्हावी, पण 
» तेथून दु:ःखरूपानें 
निघून जातो. हा काळ 
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किती असतो याचा निर्णय निरीक्षणानें करण्यांत आला आहे. मोत्यांचीः 
उत्पत्ति कशी होते हें आपणांस माहीत असेलच. समुद्रांतील एखादा कठीण 
पदार्थ शिंपलींत गेला, म्हणजे आंतील किडा एक प्रकारचा चिकट रस 
बाहेर टाकतो. मोतीं बनण्यास दोन प्रकारच्या क्रियांची अपेक्षा असते. एकः 
बाह्यपदार्थ दिंपलींत शिरणे; आणि दुसरी किड्यानें रस बाहेर टाकणें; या 
दोन क्रियांच्या एकत्र परिणामापासून मोतीं बनतें. त्याचंप्रमाणें आपलें बाह्य- 
पदार्थाचें ज्ञानही दोन प्रकारच्या क्रियांवर अवलंबून आहे. बाह्यवस्तूनें चित्तांत 
प्रवेश करणें; आणि अंतर्गत चित्तानें प्रतिक्रिया करणें; या दोन संवेदनांच्या! 
मिलाफापासून बाह्यवस्तूच्या ज्ञानाची उत्पत्ति होते. आतां येथें आणखीही 
एक गोष्ट विशेषेकरून लक्ष्यांत ठेवण्यासारखी आहे. वाह्यवस्तु काय आहे हें 
समजण्याची खटपट चित्त करूं लागलें म्हणजे, आपल्या स्वतांतील कांहीं 
अंश तें पदार्थाकडे पाठविते. बाह्यपदाथीची संवेदना चित्ताकडे गेल्याबरोवर 
त्याचा प्रवाह त्या पदार्थाकडे वाहूं लागतो. अशा रीतीनें वाह्यपदार्थांची संवे- 
दना, व त्यांत मिळालेला चित्ताचा अंश, यांचें मिश्रण झाल्यावरोबर तो पदार्थ 
अमुक, असें ज्ञान तेथें निर्माण होतें; यावरून ज्ञान हें मिश्ररूप आहे असें सिद्ध 
होतें. हीच गोष्ट अंतर्गत वस्तूंच्या ज्ञानालाही लागू आहे. “ मी ? म्हणजे कोण,- 
याचें ज्ञान आपणांस करून घ्यावयाचें आहे अशी आपण कल्पना करूं. “मी 
असें म्हणणारा या देहांत कोण आहे हें आपणांस माहीत नाही; आणि तें 
माहीत करून घेण्याचें कांहीं साधनही आपणांस उपलब्ध नाहीं. या अंतर्गत 
“मी? ला आपण “ब? असें म्हणूं. मी अमुक “राजश्री ' असें मला स्वत:-. 
बद्दळ म्हणावयाचें असलें, तर त्यावेळीं आंतील “ ब, ? आणि चित्तानें केलेल्या 
प्रतिक्रियेच्याद्वारा आलेला चित्ताचा अंश, यांचा संयोग झाला पाहिजे. मी 
कोण असा प्रश्न उपस्थित झाल्याबरोवर “ब? चा आघात प्रथम चित्तावर 
जाऊन आदळतो, त्या क्रियेला चित्तांतून प्रतिक्रिया सुरू होते, आणि हीं दोन्ही. 
मिळून “मी अमुक गोमाजी ? असें आपण म्हणतों. यावरून बाह्यविश्वाचें 
ज्ञान म्हणजे, “क्ष ? --* चित्ताचा अंश; आणि अंतर्गत सृष्टीचें ज्ञान म्हणजे, 
“ब? -- ' चित्ताचा अंश > हेंच आहे असें सिद्ध झालें. अद्वेतमत गणिता-- 
नेंही कसें सिद्ध होतें याचा विचार आपण पुढें करूं. 

“क्ष' आणि * ब? या अक्षरांची योजना आपण उदाहरणार्थ केली. या. 
दोन बीजगणितांतील अज्ञात वस्तू आहेत. या ' अमुक ' असें आगाऊ ज्ञान 
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आपणांस मुळींच नाहीं. यांचें उदाहरण घेऊन आपण असें सिद्ध केलें कीं, 
ज्ञान ही मिश्रवस्तु आहे. ती निर्माण केलेली चीज आहे. ज्याप्रमाणें बाह्य- 
विश्वाचें ज्ञान निर्मित आहे, त्याचप्रमाणें बुद्धयादि अंतःसृष्टीचे ज्ञान हासुद्धा 
निर्मित वस्तूच आहे. अंतर्गत सृष्टीचें ज्ञान हें “ ब? -- * चित्ताचा अंशा, 
आणि बाह्यविश्वाचे ज्ञान हें “ क्ष ' -- “ चित्ताचा अंश,? असें आपण ठर- 
विलें. आतां आपण प्रथम अंतःसृष्टीवद्दल विचार करूं. बुद्धि हें नांव ज्या 
'विरिष्ट वस्तूला आपण दिलें आहे, ती केवळ जडप्रकृतीपासूनच निर्माण 
झाली असें म्हणतां येत नाहीं; कारण, बुद्धि ही मिश्रवस्तूच आहे. तींत 


““ब?-- “ चित्ताचा अंश ? असे दोन पदार्थ आहेत. यांपैकीं “ब हें स्वरूप 


पुरुषाचें अंशाभूत आहे. वुद्धि ही प्रकाशक वस्तु आहे. तींत जो प्रकाशाचा 
अंश आहे तो पुरुषाचा अंद असून, तिच्यांतील जडत्व हा प्रकृतीचा अंदा 
आहे. त्याचप्रमाणें विश्वाचे “अस्तित्व ही संज्ञा ज्या ज्ञानाला आपण लावतो, 
ते ज्ञानही “क्ष? -- “चित्ताचा अंश? या मिश्रणांतूनच निमोण झाळें असलें 
. पाहिजे. आपल्या एकंदर आयुष्यक्रमाचें परीक्षण केलें, तर त्यांत तीन मुख्य 
-स्थिती आढळून येतात. ज्या स्थितींचा आपणांस कधींही विसर पडत नाही 
अश्या स्थिती तीन आहेत. त्यांपैकीं मी “आहें? ही एक स्थिति आहे. माझ्या 
अस्तित्वाबद्दल माझी पूर्ण खात्री सदोदित असते. दुसरी स्थिति, मला * सम- 
जतें ” ही आहे. मला ज्ञान आहे ही भावनाही माझ्यांत सदोदित जागृत 
असते. तिसरी स्थिति, मी “सुखरूप आहें? ही होय. मला कशाचीही गरज 
नाहीं अशी भावना क्षणोक्षणी आपल्या चित्तांत उद्‌भूत होत असते. या तीन 
भावनांच्या मूळपायावर आपल्या सार्‍या आयुष्याची इमारत आपण बांधीत 
असतों. “मी अमुक करीन?, “ तमुक भोगीन ?, असें आपण म्हणतों त्यावेळी, 
'तर्से करण्यास मी “ स्वतंत्र) आहें अशी भावना, या विचारांच्या पोटी सदो- 
दित अंतर्भूत झालेली असते. आपल्या आयुष्यक्रमाचा पाया, “ सतू-चित- 
आनंद * हाच आहे; असें आहे तर आपल्या आयुष्यक्रमांत आपणांस दुःख 
होतें तें कां १ याचें कारण असें आहे की, ज्या प्रमाणाने आपण आपले हें मूळ- 
ह कतीदीनमिम करतों, त्या प्रमाणानें त्याचा अनुभव कमी 
होतो, आणि ल्या मिश्रस्थितीला आपण दु:ख असें म्हणतों. मी “ संत-चित- 


आनंद* ही मूळ भावना सोडून, आपण सृष्टपदा्थौशी-जडप्रकृतीशी-जसजसे , 
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अधिक मिश्र होतों, तसतसा मूळ भावनेचा लोपही आधिक प्रमाणावर होऊं 
लागतो. “आनंद या भावनेचा जसजसा लोप होत जातो, तसतसें * दुःख 
तेथें प्रवेश करूं लागते. जडपदार्थांचें मिश्रण कमी होऊं लागलें म्हणजे, मूळ 
पदार्थाचा प्रत्यय अधिक स्पष्ट होऊं लागतो व त्या स्थितीला आपण “ सुख 
असें म्हणतों. 

“ सत-चित्‌-आनंद ? हा जसा आपल्या अस्तित्वाचा पाया आहे, व्याच- 
प्रमाणें एकंदर अस्तित्वाचाही तोच पाया आहे. प्रत्येक मनुष्य 'असतो',. 
“८ जाणतो ? आणि “ आनंदरूप ? असतो. तसें नसणें ही गोष्ट मूलतःच 
अशक्‍य आहे. हा मूळ पाया नसेल तर मनुष्याचें अस्तित्वच शक्‍य नाहीं. 
हीच गोष्ट सर्व सृष्टीलाही लागू आहे. झाडेझुडपे आणि पशुपक्षी यांच्या 
अस्तित्वाचा मूळ पायाही “ सत्‌-चित्‌-आनंद ? हाच आहे. ल्या सवोत या 
त्रयींचा वास असलाच पाहिजे. त्यांतील चिदानंदाचा प्रत्यय तुह्याआह्यांला 
आला नाहीं, तरी त्या सर्वात अस्तित्व, चैतन्य आणि आनंद हीं आहेतच.. 
याकरितां जे जें कांहीं अस्तित्वांत आहे त्याचें शाक्लरीय स्वरूप “क्ष ) -- 
“चित्ताचा अंश? हें असून, त्याचे जें कांहीं ज्ञान आपणांस होतें त्याचें स्वरूप 
“ ब? -- “ चित्ताचा अंश ? असें आहे. त्याचप्रमाणें सुख अथवा आनंद या 
भावनाही “ ब ? आणि चित्ताचा अंश मिळून झाल्या आहेत. “सत-चित्‌- 
आनंद ही त्रयी अंतर्गत असून, ती बाह्यवतीं होऊन बाह्यवस्तूंशीं मिळून 
बाह्यजग निमीण करते. या त्रयीलाच “ सचिदानंद ? असें नांव वेदान्ती 
देतात. 

जेव्हां हें अस्तित्व केवळ “ सत-रूप' असतें-जेव्हां त्याचा दुसर्‍या को- 
णत्याही बाह्यवस्तूशीं मिलाफ झालेला नसतो--, तेव्हां त्याचें स्वरूप 'केवल- 
रूप? हेंच असतें. त्या स्वरूपाला, दुसऱया कोणत्याही पदार्थाच्या संगतीने 
मर्यादा पडलेली नसते; तें अमयीद स्वरूप असतें. मुक्त पुरुषाचें-आत्म्याचें- 
हेंच रूप होय. या स्वरूपाशी प्रकृतीच्या तत्त्वांचा संकर झाला, ह्मणजे मचुष्य- 
प्राणी निर्माण होतो. प्रकृतीच्या पदार्थांच्या संयोगामुळें अमर्यादाला मर्यादा 
उत्पन्न होते. मूळचें अमर्याद केवलरूप मर्यादेत होतें. अश्याच रीतीनें प्र 
तीच्या अनेक प्रकारच्या मर्यादा निर्माण होऊन, त्यांतून झाडेंझुडपें, प्युपक्षी 
आणि मनुष्यप्राणी निर्माण झाले आहेत. ज्याप्रमाणें एखाद्या अफाट मैदा 
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नावर चार भिंती उभ्या केल्या, ह्मणजे तेवढ्या जाग्याला मयीदित खोलीचें 
स्वरूप प्राप्त होतें तसेच हें आहे. “चित? हें ज्ञानाचे मूळरू्प आहे. आपण 
:ज्याला सामान्य भाषेंत ज्ञान या नांवाने ओळखतों तेंच चित्‌ असें मात्र . 
समजूं नये. कारण, आपलें “ ज्ञान? हें मूलरूप नसून मिश्ररूप आहे. त्याचप्र- 
माणे इच्छा, विवेचकवुद्धि अथवा उपजतवुद्धि ह्मणजेही चित्‌ नव्हे. चित्‌ हे 
मिश्ररूप झालें, ह्मणजे तें विवेचकवुद्धि अथवा उपजतबुद्धि इत्यादि रूपानें 
प्रत्यक्ष प्रत्ययाला येतें. चित्‌ मर्यादित झालें ह्मणजे त्याला अंतर्ज्ञान अथवा 
'अंतःस्फूर्ति असें नांव आपण देतों. ही मर्यादा आधेक वाढली ह्मणजे त्या 
अधिक मर्यादित स्वरूपाला आपण विवेचकवुद्धि असें ह्मणतों; हीच मर्यादा 
त्याहून अधिक वाहून चितू्चे स्वरूप अधिक आकुंचित झालें, ह्मणजे त्या 
स्वरूपाला आपण उपजतवुद्धि या नांवाने ओळखतो. या चित्‌ला विज्ञान 
असें नांव वेदान्ताने दिलें आहे. विज्ञान हें केवलरूप आहे. त्यांत कशाचेही 
मिश्रण नाहीं. विज्ञानरूप हें पुरुषाचे स्वभावरूप आहे. पुरुष केवलळरूप आहे 
-आणि विज्ञानही केवलरूप आहे. यामुळें तीं दोघेही एकमेकांचीं स्वभावरूपें 
आहेत. त्याचप्रमाणें आनंदरूप मर्यादित झालें, ह्मणजे त्याला आपण प्रेम 
र्‍या नांवाने ओळखतो. यांत सुंदर स्थूलदेहावरील प्रेमाचा अथवा सूक्ष्म 
देहावरील प्रेमाचा अंतर्भाव होतो. स्थूलदेहाचें सौंदर्य पाहून त्यावर कोणाचें 
ग्रेम जडेल अथवा दुसऱया एखाद्याचे प्रेम एखाद्या सुंदर विचाराशीं संलमन 
होऊन राहील. हें आनन्दरूपाचें वस्तूनें मर्यादित झालेलें रूप होय. प्रेम हे 
आनंदरूपाचें विकृत झालेलें रूप आहे. पुरुषाचें हेंही स्वभावरूप आहे. आनंद 
हा पुरुषाचा गुण नसून त्याचा तो स्वभावच आहे. पुरुष आणि आनंद हीं 
पूर्णपणें अविभाज्य आहेत. त्यांची जोडी कधीही फुटावयाची नाहीं. सत्‌, 
चित्‌ आणि आनंद हे पुरुषाचे गूण नसून, ते त्याचे स्वभावरूप आहेत. त्यांत 
आणि पुरुषांत-आत्म्यांत-कसल्याही प्रकारचा निराळेपणा नाहीं. हीं सर्व एक- 
रूप आहेत. मूळ एकच वस्तु असून ती, तीन निरनिराळ्या स्वरूपांनी आपल्या 
प्रत्ययाला येते. आपण ज्याला ज्ञान असें ह्मणतां त्याच्या पलीकडचें हें स्वरूप 
आहे. तें आपल्या ज्ञानाने जाणतां येणार नाहीं. त्या स्वरूपाचे प्रतिबिंब 
प्रकृतींत पडलें ह्मणजे बुद्धि इत्यादिद्वारा प्रकृति ज्ञानरूप दिसूं लागते. 
; शकारश, मध्यस्थाच्याद्वार व्यक्त 
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होत असतो. यामुळें मध्यस्थाचें जें कांहीं रूप असेल, त्याप्रमाणेंच त्या प्रका- 
शाचेंही रूप दिसेल हें उघड आहे. माझ्यांतील पुरुषरूपांत आणि एखाद्या 
पश्शूतील पुरुषरूपांत मुळचा असा कांहींच भेद नाहीं. आम्हा दोघांतील पुरुष, 
एकाच स्वरूपाचे आहेत. असें असतांही त्याच्या आणि माझ्या बुद्धींत जो 
भेद दिसतो, त्याचें कारण, त्याचा मेंदु कमी प्रतीचा मध्यस्थ आहे हेंच होय. 
यामुळें पशूच्या बुद्धीला उपजतबुद्धीचें म्हणजे कमी प्रतीच्या जडबुद्धीचें स्वरूप 
आराप्त होतें. दोघांतील मूळ ज्ञानरूप एकच असतां, एकाचा मेंदु अधिक जड 
आणि दुसऱ्याचा अधिक तरल असल्यामुळें दोघांच्या बुद्धींत मात्र भेद 
दिसतो. मनुष्याचा मेंदु अधिक शुद्ध पदाथांचा बनलेला आहे; यामुळें तद्द्वारा 
प्रतीतीस येणारें ज्ञान अधिक अशुद्ध स्वरूपाचे असते. मेंदूचे स्वरूप जसजसें 
अधिक शुद्ध होत जातें, तसतसें तद्द्वारा प्रतीतीस येणारें ज्ञानरूपही अधिक 
शुद्ध दिसूं लागतें. अत्यंत शुद्ध मनुष्याचा मेंदु स्वच्छ आरश्यासारखा अस- 
ल्यामुळें, त्यांत पडणारें ज्ञानरूपही विशुद्ध असतें. याचप्रमाणें आपल्या अस्ति- 
त्वाचीही गोष्ट आहे. आपलें सध्याचें-कांहीं काळ राहणारें-अस्तित्व हें मूळ 
अनंत अस्तित्वाचे केवळ प्रतिबिंब आहे. अनंत-केवलरूप-अस्तित्व हा पुरु- 
षाचा-आत्म्याचा-स्वभाव आहे. याचप्रमार्णे आनंदाविषयींही समजावें. आपण 
ज्याला प्रेम-प्रीति-असें म्हणतों, तें आत्म्याच्या अनंत आनंदरूपाचें प्रतिर्बिब 
आहे. परोक्षवस्तु ज्या मध्यस्थाच्याद्वारें प्रत्यक्ष होऊं लागते त्या मध्यस्थाचें 
रूप ती धारण करते असें भासते; परंतु त्यामुळें मूळ परोक्षवस्तूचें स्वरूप 
लवमात्रही बदलत नाहीं. परोक्ष आत्मा प्रथक्ष स्वरूपाला येऊं लागला, म्हणजे 
मध्यस्थाचें मर्यादित रूप त्यालाही लागू होतें; पण त्यामुळें आत्म्याच्या मूल 
अनंत-केवल-स्वरूपांत कांहीं फरक पडतो असें मात्र नाहीं. आत्म्याच्या 
अनंत-अमर्याद-रूपाला मर्यादा घालण्याला कोणीही समर्थ नाहीं; पण मनु- 
घ्यांत व्यक्त झालेलें त्याचें रूप मर्यादित असतें. एखाद्यावर प्रेम करावें असें 
मला आज वाटत असतें आणि उद्यां त्याचाच मी द्वेष करतों. माझ्या. प्रेमाला 
मर्यादा नाहीं असें मला आज वाटत असतें आणि उद्यांच तें प्रेम कमी होतें 
माझ्यांत व्यक्त झालेल्या प्रेमाच्या स्वरूपाला अनेक प्रकारच्या मर्यादा उप- 
स्थित झाल्यामुळें, त्याचें स्वरूप आज एक आणि उद्यां भलतेच दिसावें यांत 
आश्चर्य तें काय ? 
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आतांपर्यंत केलेल्या विवेचनावरून, श्रीकपिलांच्या मतांत आणि वेदान्त 
मतांत फरक कोठें आहे, हें आपल्या लक्ष्यांत थोडेंबहुत आलें असेल. पुरुष 
अत्यंत निर्गुण, वर्णरहित आणि अक्रिय असा आहे असें श्रीकपिलांचें मत 
आहि. श्रीकपिलांचें हें. मत वेदान्ताला मान्य नाहीं. आत्मा-पुरुष-सच्िदानंद- 
रूप आहे असें वेदान्ताचें म्हणणें आहे. मानवी मनानें जितकें कांहीं जाणतां 
थण्याची शक्‍यता आहे, त्याहून आत्मा अनंतपटीनें ज्ञाननान्‌ आहे. मानवी 
प्रेमाची जी कांहीं कल्पना आपणांस करतां येईल, त्याहून अनंतपटीनें आनंद, 
आत्म्याच्या ठिकाणीं आहे. आत्मा अमर आहे. जन्म व सृत्यु यांचा नुसता 
विचारही आत्म्याच्या ठिकाणीं संभवत नाहीं; कारण, तो नव्हता असा काळच 
केव्हां नाही. तो सर्वकाळ होता आणि पुढेंही सर्वकाळ राहील. 
श्रीकपिलांचें दुसरेही एक मत वेदान्ताला मान्य नाहीं. तें मत म्हणजे 
श्रीकपिलांचें ईश्वराबद्दलचें मत होय. ज्याप्रमाणें पिंडांत व्यक्त झालेल्या प्रकाति 
रूपांना प्रकाशित करण्यास पिंडस्थ आत्म्याची आवश्‍यकता आहे, त्याचप्रमाणें 
ब्रह्मांडांत व्यक्त झालेल्या प्रकृतीचा प्रकाशक असाही आत्मा असला पाहिजे- 
पिंडांतील बुद्धयादि वस्तू ज्याप्रमाणें आत्म्याच्या प्रकाशानुरोधानें वर्तत अस- 
तात, त्याचप्रमाणें ब्रह्मांडांतील महदादि तत्त्वें ज्याच्या प्रकाशाने चालतात 
असा कोणी तरी असला पाहिजे. ज्याप्रमाणें पिंडांतील वस्तुपरंपरेच्या शेवटीं 
आत्मा हा असलाच पाहिजे, त्याचप्रमाणें त्रह्मांडांतील वस्तुपरंपरेचा शेवट 
आत्म्यांतच झाला पाहिजे. तसें न होईल तर ही परंपरा अपूर्णीवस्थेंत 
राहिली असें होईल. परमेश्वराला अस्तित्व नाहीं असें मानावयाचें ह्यटलें, 
तर मनुष्यांतही आत्मा नाहीं असें ह्मणणें भाग पडेल ! पिंड आणि ब्रह्मांड 
यांची रचना तत्त्वदृष्ट्या एकसारखीच आहे, हें आपण नुक्तेंच पाहिलें आहे. 
एका शितावरून खंडीभर भाताची पर्रीक्षा करतां येते. एका पिंडाचें एथक्करण 
करून त्याचें ज्ञान आपण संपादन केलें, तर सर्व ब्रह्मांडाचे ज्ञान आपणांस 
प्राप्त झाल्यासारखेंच आहे. कारण, पिंड आणि ब्रह्मांड यांच्या रचनत तत्त्व" 
दृष्ट्या कांहीं सुद्धां भेद नाहीं. या दोन्ही इमारती एकाच नमुन्यावर बांधल्या 
गेल्या आहेत. याकरितां, प्रकृतीच्या पलीकडच्या अशा आत्म्याचें अस्तित्व 
पिंडांत आहे असें मानावया'चें असेल तर ब्रह्मांडांत व्यक्त झालेल्या प्रकृती- 
पळीकडेही आत्म्याचें अस्तित्व आहे हें ह्मणणें तर्कशात्राला अनुसरून 
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ओघालाच येतें. प्रकृतीच्या महदादि रूपांपलीकडे असलेल्या या ब्रह्मांड- 
युरुषाला ईश्वर असें नांव वेदान्तानें दिलें आहे. ज्याप्रमाणें पिंडपुरुष 
_आत्मा-हा पिंडाचा शास्ता आणि प्रकाशक आहे, त्याचप्रमाणें ईश्वर हा 
ब्रह्मांडाचा शास्ता आणि प्रकाशक आहे. 

आतां तिसऱ्या मतभेदाचा विचार करूं. हा मतभेद फार तीन्न आणि 
नाजूक आहे. आत्मे अनेक-अनंत-आहेत असें श्रीकपिलांचें मत आहे. 
आत्मा एकच असणें. शक्‍य आहे असें वेदान्ताचें म्हणणें आहे. सांख्यांचीं 
बाकीची मतें मान्य करून व त्यांच्याच विचारसरणीनें चाळून सांख्यांचें हॅ 
मत आम्हांला जमीनदोस्त कसें करतां येतें हें आतां दाखवितो. सांख्यांच्या 
मताप्रमाणे प्रत्येक पुरुष-आत्मा-सर्वव्यापी असला पाहिजे असें सिद्ध होतें. 
कारण, पुरुष हा केवलरूप आहे; मिश्रणरूप नाहीं. तो असुक एका वस्तूचा 
बनला आहे असें नाहीं. तो ज्या अर्थी मिश्रणरूप नाहीं, त्या अर्थी तो सर्वव्यापी 
असला पाहिजे. वस्तु मर्यादित असली म्हणजे तिला मर्यादा घालणारी दुस- 
रीही एक वस्तु असली पाहिजे हें उघडच आहे. येथे हें टेबल आहे आणि ते 
मर्यादित आहे. भोवतालच्या परिस्थितीनें तें मर्यादित झालें आहे. अमुक 
वस्तु मर्यादित आहे असें म्हटलें कीं त्यावरोबरच तिला मर्यादा घालणारा 
वस्तुसंघ असलाच पाहिजे, ही कल्पनाही आपोआपच उत्पन्न होते. या दोन 
कल्पना अविभाज्य आहेत. जेथें एक आली तेथें दुसरीही आपोआपच येते. 
'एखाद्या लहानश्ा-मर्यादित-स्थलाचा विचार आपल्या मनांत आला, कां त्या- 
बरोबरच त्या बाहेरील अमर्याद स्थलाची कल्पनाही आपल्या मनांत आपो- 
आप येते. अमर्याद स्थलांतच कांहीं वस्तुसंघ निर्माण होऊन त्यांतून मर्या- 
दैत स्थळाची उत्पत्ति होत असल्यामुळें, या दोन्ही कल्पना एकसमयावच्छेदॅ- 
करून आपल्या मनांत उभ्या राहतात. मर्यादित वस्तु ही अमर्याद वस्तूचा 
भाग असल्यामुळें, त्यांची संलमावस्थाच आपल्या चित्तांत उत्पन्न होते. याक- 
रितां मर्यादित वस्तूचा विचार करावयाचा म्हटलें, कीं त्याबरोबर अमर्याद 
वस्तूचीही कल्पना चित्तांत असली पाहिजे. एखाद्या विशिष्ट कालानचचा-काल- 
भागाचा-विचार आपल्या मनांत आल्याबरोबर अनंतकालापैकीं हा € अमुक 
भाग ? असें आपल्या मनांत येतें. हा .कालभाग म्हणजे मर्यादित काल असून 
अनंत-अमयीद-काल त्यापलीकडे आहे. अश्याच रीतीनें कोणत्याही मर्यादित 

स्वा. वि. खं. ३१-१०, 
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वस्तूचा विचार करावयाचा म्हटलें, कीं अमर्यादाचा विचारही आपोआप उत्पन्न 
होतो. या दोन विचारांची जोडी फोडणें आपणांस शक्‍य नाहीं. याच विचार- 
सरणीनें आपण पुढें चाललो, तर पुरुष-आत्मा-हा अमर्याद-सर्वव्यापी-असला 
पाहिजे असें आपणांस आढळून येईल. आतां येथें एक असा प्रश्न उद्भवतो कीं 
अमर्याद-सर्वव्यापी-अश्ा स्वरूपाच्या दोन वस्तू एकाच वेळीं असूं शकतील 
काय ६ अशा प्रकारच्या दोन वस्तू असूं हकतील असेंही घटकाभर गृहीत 
धरून चालूं. या दोन वस्तूंना आपण “अ? आणि “ब? अशीं नांवें देऊं. या 
दोन वस्तू एकत्र आल्याबरोबर प्रथम एकमेकांनाच मर्यादा घालतील. कारण, 
“अवस्तु, ती “ब? नव्हे आणि “ब?*वस्तु ती “अ? नव्हे, हें उघड आहे. या 
दोहोंची स्वरूपे कसल्या तरी बाबतींत भिन्न असलीं पाहिजेत; म्हणजे त्या वस्तू , 
स्वरूपाच्या बाबतींत आपोआपच मर्यादित झाल्या. यावरून दोन अमर्याद 
वस्तू एकत्र असणें शक्‍य नाहीं. याकरितां अमर्याद-सर्वव्यापी-वस्तु एकच 
असू शकेल. तसेंच सर्वव्यापी वस्तूचे भाग करतां येणेही राकय नाहीं. सर्व- 
व्यापी वस्तूचे भाग केळे, तरीही ती वस्तु सर्वव्यापीच राहील; कारण, तिचे 
भाग पाडले तरी ते एकमेकांपासून भिन्न करतां येणे शक्‍यच नाहीं. पाण्याचा 
एक अमर्याद समुद्र आहे अश्ी आपण कल्पना करूं. त्यांतून एखादाही थेंव 
निराळा करतां येणें आपणांस शक्‍य नाहीं. कारण, तो निराळा केला अज्ञ 
कल्पना केली, तर त्या समुद्राच्या मूलरूपांत तेवढ्या थेंबाने उणेपणा आला असें 
होईल. ज्यांत उणेपणा येतो ती वस्तु अमर्याद होऊं शकणारच नाहीं. या- 
करितां एक अमर्याद वस्तु आणि तिचे भाग या दोन कल्पना एंकत्र राहूंच 
“शकत नाहींत. अमर्याद वस्तु म्हटली, कीं ती एकच असली पाहिजे आणि तीही 
अविभाज्यच असली पाहिजे हें सिद्ध झालें. अमर्याद वस्तु दोन असल्या, 
तर त्या एकमेकींसच मर्यादित करतील. तसेंच अमयाद वस्तूचे भाग पडले, 
तर त्या भागांसुळेंच तिला मर्यादा पडेल. अस्तु. 

आतां हीं प्रमाणेंही बाजूला ठेवली तरी याहूनही बलवत्तर प्रमाणें आम- 
च्यापाशीं आहेत. पुरुष एकच आहे, इतकेंच नव्हे तर सर्व विश्वही एकरूप 
आहे असें आमचें .ह्मणणें र आपण आपलीं पूर्वीची बीजगणितांतील 
चिन्हें पुन्हां व. एकवार घेऊं. “ क्ष? 4. “ चित्ताचा अंश ? यांच्या संयोगाने 
'बाह्यजग निर्माण होतें आणि “ब? ५. “चित्ताचा अंद? यांच्या संयोगाने 


खंड. ] सांख्यदर्शन-प्रकरण २ रें. १४७ 


अंतःसृष्टि निर्माण होते, हें आपण पूर्वी सिद्ध केलेंच आहे. “क्ष आणि “व? 
या दोन अज्ञात आणि अज्ञेय वस्तू आहेत, हेंही आतां आपणांस माहीत 
आहेच. मन या शब्दाचा अर्थ तरी काय? मन ही संज्ञा आपण ज्या वस्तूला 
लावर्तो तिची शाक्लीय व्याख्या काय? मन ह्मणजे काल-देश-निमित्त. मन 
ही वस्तु तयार होण्याला या तीन मूलवस्तू लागतात. कोणत्याही गोष्टीबद्दल 
तुह्ली विचार करूं लागलां, करीं त्याबरोबर कालकल्पना तुमच्या ठिकाणीं अव- 
म्येव उद्भवते. कालाच्या साहाय्यावांचून त्या वस्तूचा विचार सुरू होणेच 
शक्‍य नाहीं. त्याचप्रमाणें त्या वस्तूचे स्थळ आणि निमित्त हीं प्रथम 
मनांत आल्यावांचून, त्या वस्तूवद्दल कोणत्याही. प्रकारची विचारपरंपरा सुरू 
होणें शक्‍य नाहीं. * अमुक वस्तु ' इतका विचार चित्तांत आल्यावरोबर “ती 
अमुक कालीं आणि स्थलीं असलेली व अमुक निमित्तामुळें उत्पन्न झालेली * 
इतकी विचारपरंपरा चित्तांत प्रथमच तयार होते. या विचारपरंपरेचा 
अभाव झाला तर त्या वस्तूबद्दलच्या कल्पेनचाही अभाव होईल. वस्तु *क्ष 
स्वरूपाची असो अगर “ब? स्वरूपाची असो. तिजबद्दल विचारपरंपरा सुरू 
होण्यास, ती या देश-काल-निमित्ताच्या उपाधींत प्रथम बांधली गेली 
पाहिजे. या .मर्यादात्रयीनें ती निगडित झाल्यानंतरच पुढील विचारपरंपरेला 
सुरुवात होणें हक्‍य आहे. या तिहींचा अभाव झाला तर त्या अभावाबरोबरं 
मनाचाही अभावं होईल. कोणत्याही उपाधीनें युक्त नाहीं अश्या वस्तूबद्दल 
मन कधींही चिंतन करूं शकणार नाहीं. अशा एखाद्या वस्तूबद्दल विचार 
करून पहा, ह्मणजे या उपाधित्रयीच्या साहाय्यावांचून चिंतनक्रिया सुरूच 
होत नाहीं असें तुह्यांस आढळून येईल. आतां खुद्द या उपाधित्रयीबद्दल 
विचार केला, तर तिलाही स्वतंत्र अस्तित्व नाहीं-तिचें अस्तित्व वस्तूवर 
अवलंबून आहे-असें आढळून येईल. जर विश्व अश्श्य झालें, तर देशन्काल- 
निमित्त ही उपाधित्रयी तरी कोठें राहील ९ अशारीतीनें वस्तुकल्पना आणि 
उपाधिकल्पना या संयुक्त कल्पना आहेत. त्या परस्परावलंबी कल्पना 
आहेत. त्यांपैकी एक नष्ट झाली तर दुसरीही आपोआप तिच्यामागे जाईल. 
या दोन्ही कल्पना नष्ट झाल्यावर मनही आपोआपच निष्किय होणार. तें 
पूर्ण निष्किय झालें-त्याचें मनपण नष्ट झालें-ह्मणजे शेवटीं काय उरेल ६ 
जे कांहीं उरेळ तें एकरूपच उरेल. त्या ठिकाणीं “क्ष ' आणि “ब? हे भेदही 
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प्य््स्य्य््यान्य ना त त कही 
प्रतीत होणार नाहींत. कारण, हे भेदही मनाचेंच कार्य आहे. हीं दोन निराळी 
आहेत हा भेद मनानेंच निर्माण केला आहे, हें अगदीं उघड आहे. एकंदर 
वस्तुजातांत असा भेद निर्माण करून एकाला बाह्यविश्व आणि दुसऱ्याला 
अंत:सृष्टि अशी नांवेंही मनानेंच दिलीं आहेत. “क्षः आणि “ब? हं 
दोन्ही स्वरूपे वस्तुतः अज्ञात व अज्ञेय आहेत. तीं अमुक एका स्वरूपाची 
आहेत असें स्वतंत्रपणे-आपल्या मनाच्या साहाय्यावांचून-सांगतां येणे 
शक्‍यच नाहीं. याकरितां तीं एकरूपच आहेत. ज्या वस्तुजातावर कोणत्याही 
गुणाचा अथवा उपाधीचा आरोप स्वतंत्रपणें करतां येत नाहीं, तें सर्व वस्तु- 
जात एकरूपच असलें पाहिजे. केवलस्वरूपाची वस्तु एकच असूं शकेल, 
त्या दोन असणें शक्‍यच नाहीं, हें आपण सिद्ध केळेंच आहे. याकरितां गुणो- 
पाधिकल्पना.शिल्लक आहे तोंपर्यंतच भद दिसेळ, आणि ती कल्पना नष्ट 
होण्याबरोबर जे कांहीं उरेल तें केवलरूप-एकरूप-मात्र उरेल. “क्ष? 
आणि “ब हीं दोन्ही रूपें वस्तुतः निर्गुण आहेत. त्यांच्या ठिकाणीं गुणांचा 
आरोप मनामुळें केला जातो. याकरितां या दोन्ही निर्गुण वस्तू खरोखर 
एकरूपच असल्या पाहिजेत. 

सर्व विश्व वस्तुतः एकरूपच आहे. विश्वांत पुरुष एकच आहे, आणि 
अस्तित्व-सतू-एकच आहे. ज्या वेळीं हें सत्‌ देश-काल-निमित्त या उपा- 
धीनें बद्ध झाल्यासारखे दिसूं लागतें, त्या वेळीं त्याला महत्‌, अहंकार, 
तन्मात्रे, महाभूते इत्यादि नांवें प्राप्त होतात. या विश्वांत प्रतीत होणारीं सर्व 
जडरूपें आणि विचार, मन, इत्यादि रूपें हीं सर्व त्या एकख्पाचींच आहेत. 
तें एकच अनेक खूपांनीं प्रतीत होत आहे, तें एक देश-काल-निमित्त या 
उपाधीच्या जाळ्यांत सांपडलें कीं त्याला आकार उत्पन्न होऊं लागतात. या 
जाळ्याचा उच्छेद झाला तर तें पूर्वी जसें एकरूप होतें, तसेंच तें पुन्हां 
होईल. जें एक या विश्वरूपानें प्रतीत होत आहे, त्याला अद्वेतमतानें ब्रह्म 
असें नांव दिलें आहे. अह्यांडाच्या पाठीमागें जें प्रकाशक ब्रह्म असतें त्याला 
ईश्वर आणि िंडाच्या मागें जें प्रकाशक ब्रह्म त्याला आत्मा असें नांव आहे. 
येथपर्यंत केलेल्या विवेचनावरून आत्मा आणि इश्वर यांचें स्वरूप एकच कसें 
आहे हें आपल्या लक्ष्यांत आलें असेल. ईश्वर आणि मनुष्य यांच्या स्वरूपांचें 
्वकरण केले, तर ते दोचेही एकरूपच आहेत असें सिद्ध होतें. याकरितां 
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तुम्ही स्वतःच वास्तविक विश्वरूप आहां असें म्हणावयाला काय हरकत 
आहे ? हे सर्व विश्व तुम्हीच व्यापिले आहे. तुम्ही नाहीं असें ठिकाण सार्‍या 
विश्वांत एकही नाहीं. “ सवेत: पाणिपादं तत्सवेतो5क्षिशिरोमुखम्‌ । सर्वतः 
शुतिमल्लोके सवेमावृत्त्य तिष्ठति ॥ ” ( गीता १३. १३ ) सर्व हस्तांनीं 
तुम्हीच काम करीत आहां, सर्व मुखांनी तुम्हीच भक्षण करीत आहां; आणि 
सर्व मनांतून विचारही तुम्हीच करीत आहां. तुम्हीच सर्व विश्व आहां. हें 
ऱ्य विश्व तुमचेच शरीर आहे. अव्यक्त अथवा व्यक्तविश्व ही दोन्ही. तुम- 
'चींच रूपें आहेत. ज्याप्रमाणे विश्वाचा आत्मा म्हणजे तुम्हीच आहां, त्याचर्‌ 
प्रमाणें शरीरही तुह्यीच आहां. तुम्हीच परमेश्वर, तुम्हीच देवदूत, तुम्हीच 
मनुष्य, तुम्हीच पशुपक्षी, तुम्हीच झाडेंझुडपें आणि खानिज पदार्थही तुम्हीच 
आहां. जें जें कांहीं दिसतें तें तें सर्व तुम्हीच. ज्याला अस्तित्व म्हणून आहे 
तें सर्व तुम्हीच. आतां येथें एक गोष्ट मात्र विशेषेंकरून लक्ष्यांत बाळगली 
पाहिजे, ती ही कों ' तुम्ही) या शब्दाचा अर्थ या लहानश्या देहांत स्वतःस 
कोंडून बसलेला अहंकारी “मी ? असा नाहीं; तर तुमचें जें मूलरूप-शुद्धरूप- 
तें, असें समजावें. 

आतां येथें एक प्रश्न असा उद्भवतो, कीं सवव्यापी स्वरूपाचे असे जे तुम्ही 
ते अनेक रूपांनी कसे दिसूं लागलां १ तुमचे इतके अगाणित तुकडे कसे झाले 
मनुष्ये, पश्युपक्षी, झाडेंझुडपें इत्यादि अनेक रूपें तुम्ही कशी घेतलीं £ या 
प्रश्नाला अद्वेतमताचें उत्तर असें आहे कों हे सर्व भाग केवळ इश्यमात्र 
आहेत. वस्तुतः तुमचे भाग झालेले नसून अनेक भाग झाल्याचा भास मात्र 
होतो. अमर्यादाचे भाग करतां येणें राक्‍य नाहीं हें आपण प्रथम सिद्ध केलेंच 
आहे; याकरितां, आपण केवळ अंश आहों ही कल्पनाच संभवत नाहीं. ही 
कल्पना निर्भेळ खोटी आहे. मी म्हणजे ' अमुक राजश्री ? ह्या कल्पनेला कोण- 
त्याच कालीं सत्यत्व नव्हतें आणि पुढेंही कधीं येणार नाहीं. ही कल्पना 
निवळ स्वप्नरूप आहे. “ एतदूबुदृध्वा बुद्धिमान स्यात्‌ कृतकृत्यश्च भारत । ” 
( गीता १५. २० ). ही खूण पटवून घ्या आणि मुक्त व्हा. अद्वेतमताचा 
हाच सिद्धांत आहे. * मनोबुद्धथहंकाराचित्तानि नाहम्‌ । न च श्रोत्रजिव्हे 
न च घ्राणनेत्रे ॥ न च व्योमभूमिर्न तेजो न वायुः । चिदानंदरूप: शिवो$हं 
शिवो5हमू ॥?” ( निर्वाणषटकम्‌ १. ) हेंच ज्ञान. या खेरीज बाकी जें कांहीं 
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उरलें तें सारें अज्ञान. तं सर्व अज्ञानाचा परिणाम आहे. याकरितां “मला ज्ञान 
मिळविलें पाहिजे) ही भाषाच चुकीची आहे ! कारणं मी स्वतःच ज्ञानरूप 
आहें ! मी स्वतःच चिद्रप आहें ! जीवित हें माझ्या चिद्रपाचें एक व्यक्तरूप 
आहे इतकेंच. माझ्यावांचून या जगत्रयांत कशालाही अस्तित्व नाहीं. हे 
सारें अस्तित्व मीच आहें. मीच भूतांची रूपें धारण करतों; तथापि 
वस्तुतः मी मुक्त आणि एकरूपच आहें ! मुक्तीची इच्छा तरी मला कशाला 
हवी १ मुक्तीची इच्छा मी मुळींच करीत नाहीं. कारण मी वद्ध असा कधींच 
नव्हतो. तुम्ही स्वतः “ बद्ध ? असें म्हटलें, कीं मग तुम्हाला सोडविणारा कोणीही 
नाहीं. मग तुम्हांला बद्धच राहिलें पाहिजे. आपल्या पायांत अडकविण्या- 
करितां तुम्हींच “ बद्ध ? ही “रंखला घडवितां. “ असोनियां मुक्त बळें झाला 
बद्ध । घेउनियां छंद माझे माझें ॥ ? अशी वस्तुस्थिति आहे. तुम्ही मुक्त 
आहां ही खूण तुम्हांला एकवार पटली, कीं त्याक्षणींच तुम्ही मुक्त आहां, 
हेंच ज्ञान. सर्व प्रकृतीचा शेवट होण्याचें ठिकाण हेंच. 
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प्रकरण ४ थे. 
सुक्त आत्मा. 


पूर्वी केलेल्या सांख्यमताच्या विवरणावरून, प्रकृति आणि पुरुष-आत्मा- 
अशीं दोन अनंत तत्त्वें आहेत असें श्रीकपिलांचें मत आहे, हें आपल्या लक्ष्यांत 
आलेंच असेल. हें मत द्वैतवादी आहे: आत्मे अनेक असून ते मिश्ररूप 
नसल्यामुळें त्यांना अंत नाही; आणि तसेंच प्रकृति ही वारंवार परिणाम 
पावत असून तदद्रारा हीं अनेक रूपें ती धारण करीत असली, तरी ती जड- 
-स्वभाव आहे असें सांख्यांचें म्हणणें आहे. त्याच्या मताप्रमाणें प्रकृतीचे सम- 
वायीरूप आमिश्र आहे, आणि ती अनेक मिश्ररूपें धारण करते त्याचा हेतुर 
आत्म्याची मुक्ति हाच होय. “ पुरुपमोक्षनिमित्तं प्रवृत्तिः प्रधानस्य । ” 
( सांख्यकारिका ५७ ). आपण स्वतः प्रकृतिरूप नसून केवलरूप-अमिश्र- 
रूप-आहों अश्ली खूण पुरुषाला पटणें हीच त्याची मुक्ति. पुरुषाने या अनेक 
-रूपांचा अभ्यास करून, आपण त्या खूपांहून निराळे आहा अशी खूण 
पटवून ध्यावी, याचसाठी प्रकृतीने हा सारा खटाटोप केला आहे. प्रत्येक. 
पुरुष सर्वव्यापी आहे असेंही सांख्यांस कवूल करावें लागतें, हेंही आपण पाहि- 
हच आहे. पुरुष हा कोणत्याही पदार्थांच्या मिश्रणाचे कार्य नसून, तो केवल- 
-रूप असल्यामुळें त्याला सर्यादा घालणारा कोणीही नाहीं. कारण कोणत्याही 
पदार्थाला मर्यादा पडते ती देश-काल-निमित्त या उपाधीसुळें पडत असते. 
पुरुष या सार्‍या उपाधींच्या पलीकडचा आहे. याकरितां त्याला मयादा उत्पन्न 
होणें केवळ अशक्यच आहे. उपाधि उत्पन्न होण्याकरितां स्थलमर्यादा अवश्य 
-असली पाहिजे. स्थलमर्यादा म्हणजे विशिष्ट आकार अथवा देह. देह अथवा 
आकार हें प्रकृतीचें कार्य आहे. जर पुरुषाला आकार असेल तर तोही प्रक- 
तीर्चेच कार्य होईल. याकरितां पुरुषाला आकार असणें शक्‍य नाहीं. निराकार 
-वस्तु अमुक एका स्थळीं आहे असा तिजबद्दल निर्देश करतां येणें शक्‍य 
नाहीं. ती सर्वत्र-सर्वव्यापी-असली पाहिजे. सांख्यमताचा एकंदर मथितार्थ 
इतकाच आहे. या पलीकडे सांख्यशात्र जाऊं शकत नाहीं. 

सांख्यशात्नाविरुद्ध अद्वेतवाद्यांचा जो पहिला मोठा आक्षेप आहे तो हा, 
की, सांख्यशात्र अपुरें आहे. प्रकृति केवलरूप आहे आणि पुरुषही केवलरूप 
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आहे असें म्हटलें, तर दोन केवलरूप पदार्थाचे अस्तित्व सिद्ध होईल. आत्मा 
सर्वव्यापी आहे हें सिद्ध करण्याकरितां आपण जीं प्रमाणें उभी केलीं तीं सर्व, 
या स्थलींही लागू पडतील. या प्रमाणांवरून प्रकषाते ही देश-काल-निमित्ताच्या 
पलीकडे आहे असें सिद्ध होईल. प्रकृतीलाही उपाधि लागूं शकत नाहीं असें 
सिद्ध झालें, तर उपाधीच्या अभावीं तिच्यांतही बदलाबदल होणें शक्‍य नाहीं; 
आणि बदलावदलीच्या अभावीं अनेक आकार दिसणेंही शक्‍य नाहीं असेंच 
म्हणावें. लागेल. प्रकृति स्वयमेव-केवलरूप-आहे असें मानण्यांत आणखीही 
एक अडचणीची जागा आहे. ती ही कीं दोन स्वयमेव-केवलरूप-सर्वव्यापी 
पदार्थांचें अस्तित्व कबूल करावें लागेळ, आणि हें म्हणणें तर उघड उघड 
अशक्य आहे. 

अशा प्रकारच्या अडचणींतून वेदान्ताने आपला मार्ग कसा काढला आहे 
हें पाहूं. प्रकृति जडस्वभाव असल्यामुळें तिच्यामागे चैतन्याचे अधिष्ठान अस-. 
ल्यावांचून मनाला विचारशाक्ति प्राप्त होणें शाक्य नाही, अथवा प्रकृतीलाही 
महदादि रूपें धारण करतां येणें शक्‍य नाहीं. स्थूलपदाथीपासून तो थेट. 
महत्तत्त्वापर्यंत प्रकृतीला अनेक रूपें धारण करतां येत असलीं, तरी ती जड- 
स्वभाव आहे. ज्या चैतन्याच्या अधिष्ठानामुळें प्रक्षाते हॉ अनेक रूपें धारण' 
करते, त्या चैतन्याला ईश्वर असें नांव वेदान्त्यांनीं दिलें आहे. ज्या अर्थी हें 
विश्व त्या चेतन्याच्या अधिष्ठानामुळेंच प्रतीत होतें, त्याअर्थी तें त्याहून निराळें 
आहे असें म्हणतां येत नाहीं. ईश्वरच या अनेक रूपांच्या द्वारें प्तीत झाला 
आहे. या विश्वाचें तो केवळ निमित्तकारण आहे असें नाहीं, तर तो त्याचें उपा- 
दानकारणही आहे. कुंभार मातीची मडकी घडतो, त्यावेळीं तो स्वतः मड-- 
क्‍्याचें निमित्तकारण असून, माती ही उपादानकारण असते. कारण आणि 
कार्य हीं एकस्वभाव असतात असें आपण पूर्वी अनेकवार सिद्ध केलेंच आहे. 
कार्य हें कारणाचेंच रूपांतर असतें. कारण आणि कार्य यांच्या स्वभावांत 
भिन्नता नसून ती फक्त रूपांत असते, हा आपला नेहमींचा अनुभव आहे; 
याकरितां अस्तित्व हॅच प्रकृतीचें कारण आहे. * असणें'पणाचा धर्म हा प्रक-. 
तीचा स्वभाव आहे. द्वैती, विशिष्टाद्रेती अथवा अद्वेती, यांपैकी कोणत्याही 
वेदान्त्याच्या मताचा निष्कर्ष आपण काढला, तर आपणांस असें आढळून 
येईल, कीं ईश्वर हा जगाचें केवळ निमित्तकारण आहे असें नसून, तो त्याचें 
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उपादानकारणही आहे यावद्दल त्या सर्वाची एकवाक्यता आहे. या विश्वांतः 
जें जें कांहीं प्रतीतीला येतें तें सर्व तोच आहे. त्याचप्रमाणें प्रलेक जीवात्मा 
हा ईश्वराचाच अंशभूत आहे असें वेदान्तमत आहे. जीवात्मा हा त्या अनंत 
अशीचा एक स्फुलिंग आहे. “ तदेतत्सत्यं यथा सुदीप्तात्पावकाद्विस्फुलिंगाः 
सहखदा: प्रभवंते सरूपा: ॥ तथाक्षराद्विविधाः सोम्यभावाः प्रजायंते तत्र 
तत्र चैवापियंति ॥ ? ( मुंडकोपनिषत्‌ २. १ ). ज्याप्रमाणें मोठ्या पेटलेल्या 
अस्नींतून लक्षावधि ठिणग्या उडतात, त्याचप्रमाणें या प्राचीन एकरूपांतून हे 
आत्मे जन्म पावले आहेत; हें सर्व वेदान्त्यांचें मत आहे. या मताबद्दल निर- 
निराळ्या आचायीत एकवाक्यता आहे आणि येथपर्यंत केलेलें विवेचन आपणा 

सर्वीस पटण्याजोगेंही आहे; तथापि एवढ्याने पूर्ण समाधान होतें असें मात्र 

नाहीं. “अनंतरूपाचा अंशभूत ? या शब्दांचा अथ काय १ जें अनंत आहे तें 

अविभाज्य असतें असा सिद्धांत आहे. अनंताचे-केवलरूपाचे-भाग पाडतां; 
येणें जर शक्‍य नाहीं, तर जीवात्मे त्याचेच अंशभूत आहेत असें कसे म्हणतां 

येईल £ या शंकेचें समाधान अद्वैतमतानें केलें आहे. जीवात्मे हे ईश्वराचे 
अंशभूत आहेत, हें खरें; पण त्याचा अर्थ ईश्वराचे इतके भाग पडले असा; 
नाहीं. प्रत्येक जीवात्मा हा ईश्वराचा लहानसा भाग आहे असें नसून, तो पूर्ण 

ईश्वरच आहे. तो पूर्णब्रह्मकूप आहे. आतां यावर अशी एक शंका उद्भवते कीं,- 
जितके जीवात्मे तितके ईश्वर-त्रह्में-आहेत कीं काय £ जीवात्मे अनंत आहेत; 
आणि प्रत्येक जीवात्मा पूर्ण ईश्वर आहे असें म्हटलें, तर ईश्वरही अनंत 

आहेत असेंच झालें. या शंकेचें समाधान असें आहे कीं, सूर्य उगवला म्हणजे 
पाण्याच्या लक्षावाधे बिंदूत लक्षावाधि सूर्यप्रतिबिंबं दिसतात. प्रत्येक बिंदूत 
सूर्याची एक लहानशी पण हुबेहूब प्रतिमा असते. त्याचप्रमाणें प्रत्येक जीवात्मा 
ईश्वराचें प्रतिबिव आहे. जीवात्मा हा खरा ईश्वर नसून ईश्वराचें प्रतिबिंब मात्र. 
आहे. या विश्वाचा प्रकाशक जो ईश्वर, त्याचीं हीं सारीं प्रतिबिबें आहेत. 
त्याचीं अनंत प्रतिबिंबे पडून मनुष्ये आणि पशुपक्ष्यादि सृष्टि निर्माण झाली: 
आहे. सर्व इऱ्य विश्व हें प्रतिबिंबरूप आहे. प्रकृतीवर ईश्वराचें प्रतिबिंब पडलें, 
म्हणजे तिचीं अनेक रूपें चैतन्ययुक्त दिसूं लागतात. हीं अनेक रूपें प्रकृतीची 
आहेत. याकरितां त्यांचें अस्तित्व खरें नसून तें र॒गजलासारखें आहे. हीं 
सर्व रूपें भ्रामक आहेत. या विश्वांत जें कांही आहे तें अनंत-एकरूपच-आहे,. 


शु 
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आणि तेंच “मी, ' “तूं, “तो ? इत्यादि अनेक रूपांनी दिसत आहे. याकरितां 
“मी, “तूं, “तो? इत्यादि प्रकारांनी दिसणारा भेद खरा-चिररूप-नसून, 
केवळ भ्रमामुळें तो भासत आहे. ईश्वराच्या ठिकाणीं खरा भेद उत्पन्न झाला 
नसून, तो उत्पन्न झाल्यासारखा भास' मात्र होतो. आतां हा भास तरी कसा 
उत्पन्न झाला, याचा विचार करणें अवऱ्य आहे. हा भास, देश-काल-निमित्त 
या उपाधीसुळें उत्पन्न झाला आहे. या उपाधीच्याद्रारा आपण ईश्वराकडे अव- 
लोकन करीत असल्यामुळें, तो अनेकराः भिन्न झाल्यासारखा दिसतो. देश- 
काल-निमित्त ही उपाधि जडरूप असल्यामुळें, तदद्वारा अवलोकिलेलें परमात्म- 
रूपही जडविश्वाच्या रूपानें प्रतीत होतें. या उपाधीचा, केवळ जड असलेला 
'अंश टाकून; त्याहून उच्च अंश्यांतून त्याच परमात्मरूपाकडे आपण पाहिले, 
तर तेंही पश, पक्षी इत्यादि चैतन्ययुक्त रूपांनी गोचर होतें. त्याहूनही आधिक 
उच्चतर अंशांतून तेंच रूप, मनुष्य या रूपानें दिसतें. हीच उपाधि त्याहूनही अधिक 
शुद्ध स्वरूपाची केली, तर तेंच रूप देव या रूपानें दिसेल. याप्रमाणें उपाधिभेदा- 
मुळें अनेक रूपें प्रतीत होत असलीं, तरी वस्तुतः सर्वत्र एकच रूप भरलें 
आहे. एकच परमात्मा-त्रह्म-सर्वत्र आहे; आणि तेंच ब्रह्म, आपण आहों. 
मीही वस्तुतः ब्रह्म आहें आणि आपण सर्वही ब्रह्मच आहां. आपण त्याचे 
भाग नसून संपूर्ण ब्रह्मच आहों. या विश्वरूप देखाव्याच्या मागें तोच अनंत 
आणि सर्वज्ञ आहे. तोच हें विश्व नटला आहे. तोच. “मी ? आणि तोच * तू? 
आहे. हा सर्वज्ञ स्वतःला कसा जाणतो? जाणणारा स्वतःला जाणू शकत 
'नाहीं. आपण सर्व वस्तू पाहूं शकतों, पण स्वतःला मात्र पाहूं शकत नाहीं. 
'त्याचप्रमाणें परमात्मा, सर्वज्ञ, सर्वाचा अधिष्ठाता, सत्यरू्प आणि या 
'विश्वांतील देखाव्यांचें मूळकारण असूनही स्वतःला जाणूं हाकत नाहीं. त्याला 
स्वत:ला जाणावयाचें असेल, तर तें प्रतिर्बिबरूपानें मात्र जाणतां येईल. आप- 
"णांस आपलें तोंड पहावयाची इच्छा झाली तर आपण आरसा मध्यस्थ घेतो. 
त्यांत प्रतिबिंबित झालेलें आपलें तोंड आपण पाहूं शकतो. त्याचप्रमाणें सर्व- 
ज्ञालाही स्वतःचें रूप पाहावयाचें असलें, तर एखाद्या मध्यस्थाची मदत घ्यावी 
लागते. त्या मध्यस्थांत प्रतिबिंबित झालेलें स्वतःचे रूप सर्वज्ञ पाहूं शकेल. 
मध्यस्थाच्या मदतीशिवाय आत्मरूपाचें ज्ञान त्याला होणार नाहीं. हें सर्व 
विश्व त्या अनंत सर्वज्ञाच्या आरशासारखें आहे. स्वतःचें रूप पाहण्याची ड्च्छा 
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' त्याला झाली, म्हणजे प्रथम एखाद्या सूक्ष्म बीजकोशांत तो तें पाहूं लागतो. 
या बीजकोशापासून त्याची दृष्टि अधिक अधिक विस्तृत होऊं लागली, म्हणजे 
अधिक विस्तृत आकाराचे आरसे-झाडेंझुडपें, पद्युपक्षी इत्यादि-तयार होऊं 
लागतात. हे आरसे क्रमानें अधिकाधिक श्रेष्ठ होत जातात; व सर्वात श्रेष्ठ 
आरसा म्हणजे पूर्णत्व पावलेला मनुष्य. एखाद्या मनुष्याला स्वतःचें तोंड पाहा- 
चेंसें वाटळें, आणि त्यानें एखाद्या गढूळ डबक्यांत पाहिलें, तर त्याच्या चेह- 
ऱयाची सामान्य रूपरेषा मात्र त्याला दिसेल; पण त्याहून अधिक स्वच्छ पाण्यांत 
पाहिल्यास, स्वतःचें तेंच रूप त्याला अधिक स्पष्ट दिसेल; त्यानंतर एखाद्या 
घातूच्या चकचकीत पत्र्याकडे त्यानें पाहिलें, तर तेंच स्वच्छ पाण्यांतील रूपा- 
हूनही अधिक स्पष्ट होईल; आणि त्यानें स्वच्छ बिलोरी आरशांत पाहिलें, तर 
स्वतःचे अत्यंत स्पष्टरूप-जसें आहे तसें-त्याला दिसेल. पूर्णत्व पावलेला 
मनुष्य हा या आरश्यासारखा आहे. त्यांत त्या अनंत. सर्वज्ञाचें यथास्थित 
प्रतिबिंब उतरलेळें असतें. मनुष्यप्राणी सृष्टपदार्थाची पूजा स्वभावतःच कां 
करतो, आणि त्याला त्यांची स्वभावतःच आवड कां आहे, हें तुम्हांस आतां 
कळलें असेल. पूर्णत्व पावलेल्या मनुष्याचे पदरज, लक्षावचि लोक डोक्यावर 
घेतात याचें रहस्यही हेंच आहे. त्यांचा अधिक्षेप कोणी कितीही केला, तरी 
जनतेच्या दृष्टीने ते पूज्यच ठरणार ! भगवान्‌ बुद्ध आणि भगवान्‌ ख्रिस्त यांचीं 
नांवे, याच कारणानें पूज्य गणिलीं जातात. अनंत सर्वज्ञाच्या त्या शुद्धमतिमा 
होत. ईश्वर कसा असेल याबद्दल कितीही उच्च कल्पना आपण केल्या, तरी त्या 
यांच्या प्रत्यक्ष उच्चत्वाच्या पासंगालाही लागणार नाहींत. ईश्वराबद्दल केवढीही 
विद्ाळ कल्पना आपल्या डोक्यांत उद्भवली, तरी ती या प्रत्यक्षापुढें केवळ 
बिंदुवत्‌ होईल. त्यांच्या ठिकाणीं ध्याता, ध्येय आणि ध्यान, ही त्रिपुटी एकरूप 
झालेली असते.त्यांचा भ्रमनिरास पूर्ण झालेला असतो. आपण सर्वकाळ एकरूपच 
आहों ही खूण त्यांना पूर्णत्वाने पटलेली असते. जर आम्ही सर्व परमात्मरूप 
आहॉ-स्वतंत्र आहो-असें म्हणतां, तर सृष्टीच्या कायद्याच्या खोड्यांत आमचे 
पाय अडकले हें कसें १ या बंधनाची उत्पत्ति कोठून झाली £ पूर्णत्व हाच 
ज्याचा स्वभाव, तो प्राणी अवनत होऊन अपूर्णत्वाला कसा गेला : या प्रश्नांना 
अद्वैताने असें उत्तर दिळें आहे कीं, तुम्ही परतंत्र कधींच नव्हतां, सध्या नाहीं 
आणि पुढेंही कधीं होणार नाहीं. तुम्ही सदैव स्वतंत्रच आहां. आकाशांत 
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नाना रंगांचे अनेक ढग येऊन थोडा वेळ राहतात आणि जातात; पण त्यांचा 
कांहीं परिणाम आकाशावर होतो काय १ आकाशाला त्यांचा लेप कधीं लागतो 
काय ६ अनेक रंगांचे ढग आले आणि गेले, तरी त्यामुळें आकाशाच्या नील- 
प्रभेंत कांहीं फरक पडत नाहीं; तें सदेव एकरंगीच असतें. ढगाच्या रंगांत 
वारंवार वदळ झाला, तरी आकाशाचा रंग पालटत नाहीं. त्याचप्रमाणें तुम्ही 
सर्वकाळ पूर्णच आहां; तो तुमचा हक्कच आहे; तो तुमच्याकडून काहून घेण्याला 
कोणी समर्थ नाहीं. “मी अपूर्ण आहें, मी पुरुष आहें, मी त्री आहे, मी 
पापी आहें, मी मनःस्वरूप आहें, मी विचार करतों? इत्यादि भावना शद्ध 
म्गगजलासारख्या आहेत. तुम्हांला शरीर नाहीं, मन नाहीं आणि तुम्ही केव्हां 
विचारही करीत नाहींत. अपूर्ण अशा अवस्थेंत तुम्ही केव्हांच नव्हतां. या सर्व 
विश्वाचे चालक तुम्हीच. तुम्ही सदेव कल्याणरूप आहां. जें कांहीं आजं 
जन्माला आलें आहे, आणि जें पुढें जन्माला येणार असेल, त्या सर्वोचे शास्ते 
तुम्हीच आहां. विश्वांत दिसणारे सूर्य, चंद्र, तारे, ग्रह आणि उपस्रह, 
तसेंच अनेक लोक व त्यांतील झाडेंझुडपें इत्यादिकांवर तुमचीच सत्ता आहे. 
तुम्ही आहां म्हणून सूर्याला त्याचा प्रकाश प्राप्त झाला आहे. तुमच्या तेजाच्या 
अंझानें तारे चमकत आहेत. तुमच्यापासूनच एथ्वीला तिचें सोंदर्य प्राप्त झालें 
आहे. तुमच्या प्रेमसागरांतील तुषार या. विश्वांतील वस्तूंना प्राप्त होतात; 
आणि त्यामुळेंच तीं प्रेमानें एकमेकांना कवटाळूं पाहतात. गुरुत्वाकर्षणाच्या 
कायद्याचा हाच अर्थ आहे. सर्वत्र तुमचेंच अधिष्ठान आहे-किंबहुना सर्व 
उुम्हीच आहां. अश्या स्थितींत प्रिय कोण आणि द्वेष्य तरी कोण १ घ्यावें 
कोणाला आणि टाकावे तरी कोणाला ९ आपण स्वतःच सर्वकांहीं आहों. या 
ज्ञानाचा प्रत्यय आला म्हणजे सध्याच्या स्वप्नांतून तुम्ही जागे व्हाल. 
हिंदुस्थानांतील एका.निर्जन अरण्यांत मी एके वेळीं प्रवास करीत होतों. 
त्या अरण्यांत सुमारें एक महिनाभर मीं प्रवास केला. तेथे कित्येक वेळां 
अल्यंत सुंदर देखावे मला दिसत असत. एखाद्या तळ्यांत नवपल्लवांनीं सुशो- 
भित झालेली वृक्षराजी मला दिसे. स्फटिकासारख्या पाण्यांत नवीन पालव- 
लेल्या ब्रक्षलतांचें प्रतिबिंब पडलें, ह्मणजे, त्या संयोगाचा देखावा खरोखर 
मनोहर असतो. एके दिवशीं भर दोनप्रहरी बराच वेळ चालल्यामुळें मला 
र तहान लागली होती. थोड्याशा अंतरावर अज्ञाच प्रकारचें एक तळें 
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मला दिसत होतें. त्या धोरणाने मी तेथें गेला; आणि पाहतो ता तेथें पाणी 
मुळींच नव्हते ! मृगजलाच्या देखाव्याबद्दल ग्रंथांतरीं अनेक गोष्टी मीं 
वाचल्या होत्या; पण त्याबद्दह मला यथार्थ कल्पना मात्र नव्हती. त्या 
साऱ्या गोष्टी मला त्यावेळीं एका झपाट्यासरश्ा आठवल्या, आणि मला जं 
हसं कोसळले तें सांगतां येत नाहीं. मृगजलावद्दल आगाऊ ज्ञान मला होतें; 
यण तें पुस्तकी ज्ञान ! सबंध एक महिना मी अशीं तळीं रोज पाहत अस- 
तांही, तें मृगजळ असेल अशी कल्पनाही कधीं माझ्या चित्ताला शिवली 
नाहीं! ही गोष्ट घडल्यानंतरही कित्येक दिवस त्या अरण्यांत मी फिरत 
होतों, आणि पुन्हा पुन्हा तोच देखावा मला कित्येक वेळां दिसला; पण मला 
अनुभवाने शहाणपण प्राप्त झालें होतें, यामुळें तो देखावा दिसल्याबरोबर 
“ मृगजल ? एवढाच शब्द माझ्या मनांत उभा राही. त्याचा खोटेपणा मला 
अनुभवानें पटल्याबरोबर, त्याच्यांतील फसविण्याचें सामर्थ्य नष्ट झालें! 
त्याचप्रमाणें हें विश्वरूपी मृगजलही एखादे दिवशीं आपलें खरें स्वरूप दाख- 
वील. त्या दिवशीं या विश्वरूपी गृगजला'ची वाफ होऊन ती हवेंत मिसळून 
जाईल. विश्व मुळांतच नव्हतें असें तुही ह्मणूं लागाल ! यालाच ब्रह्मानुभव 
ह्मणतात. तत्त्वज्ञान हें केवळ बोलण्याकरितां नाही, अथवा तो चेटेचाही 
विषय नाहीं. त्यांतील प्रत्येक अक्षराचा अनुभव निःसंशय येईल; त्यावेळीं हें 
शरीर वितळून जाईल; ही पृथ्वी आणि इतर साऱया वस्तूही नाहींशा होतील. 
'मी शरीरधारी आहे, आणि मला मन आहे, या कल्पनाही कांहीं काळ नष्ट 
होतील; अथवा तुमचें कर्म संपुष्टांत आलें असलें, तर या कल्पना सर्वथा 
नष्ट होतील; आणि त्या पुन्हा केव्हांही परत येणार नाहींत. कर्मभोग अंशत: 
तरी शिल्लक असेल, तर हें शरीर कर्मक्षयापर्यंत चाळू राहील. मडके तयार 
करावयाचें असलें, ह्मणजे मातीचा गोळा एका चक्रावर ठेवून, कुंभार तें चक्र 
गरगर फिरवितो. मडकें तयार झाल्यावरही पूर्वी दिलेला वेग शिल्लक असे- 
प्येत चक्क फिरतच असतें. त्याचप्रमाणे विश्वाचे अस्तित्व केवळ आभासरूप 
आहे, योड) देहही या आभासांपैकींच आहे. असा अनुभव आला तरी, ज्या 
पूवकमामुळें हा देह उत्पन्न झाला आहे, त्यांचा क्षय होईपर्यंत तो राहीलच. 
- असा मनुष्य अनुभवाच्या स्थितींतून परत आला; ह्मणजे त्याला जग पुन्हा 

श्रीपुरुष, जनावरें, झाडेंझुडपें इत्यादिकांनीं गजबजलें आहे असें दिसूं लागेल; 
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पण असें झाळें तरी त्याबरोबर पूर्वानुभवाचें ज्ञान मात्र नष्ट होणार नाहीं. 
यामुळें सध्या आपणाला जग जसें रांखलेसारखें होऊन बसलें आहे, तसे तें 
त्याला होणार नाहीं. त्याला पुन्हा कसलेंही दु:ख प्राप्त होणार नाहीं, अथवा 
अमुक गोष्ट अनिष्ट आहे असेंही वाटणार नाहीं. सामान्य जनतेच्या शष्टीने 
दुःखकारक अशी कांहीं गोष्ट घडली, तर तें मृगजळ आहे-स्वप्नवत-आहें 
असा त्याच्या बुद्धीचा निश्चय होईल. स्वप्नांतील गोष्टींचे सुखदु:ख तें काय 
असणार : अशा स्थितीला पोहोंचळेल्या मनुष्याला जीवन्मुक्त असें ह्मणतात. 
जीवन्मुक्त ह्मणजे देहधारी असतांही सुक्तावस्थेंत असलेला मजुष्य. चाळू 
आयुष्यांत ज्ञानयोगाचें साध्य ह्टलें ह्मणजे ही जीवन्मुक्तस्थिति प्राप्त करून 
घेणें हेंच आहे. जीवन्मुक्त पुरुष या जगांत राहिला तरी, त्यांतील वस्तूशी 
तो आसक्त असत नाहीं. कमळाचें पान पाण्यांत राहूनही जसें ओलें 
होत नाहीं, त्याचप्रमाणें जीवन्मुक्त पुरुष जगांत. राहूनही, जगांतील वस्तूं- 
पासून अलिप्त राहतो. सर्व मानवी प्राण्यांत-किंबहुना सर्व प्रकारच्या प्राण्यांत- 
असा पुरुष श्रेष्ठ असतो. आपण स्वत: केवळरूप आहों-परमेश्वरस्वरूप आहों; 
असा अनुभव त्याला झालेला असतो. जोपर्यंत परमेश्वरस्वरूपांत आणि 
आपणांत थोडेतरी अंतर आहे असें आपणांस वाटत असेल, तोंपर्यंत आपण 
निर्भय झालों असें ह्मणतां येणार नाहीं; तोंपर्यत आमच्या अंतःकरणांत 
भीति केव्हां प्रवेश करील याचा नेम नाही; पण परमात्मा आणि आपण 
एकरूपच आहों, आपणांत आणि त्याच्यांत कसलाही भेद नाहीं, किंबहुना 
आपणच तो आहों असा अनुभव एकवार आला, ह्मणजे भीतीचें ठाणें काय- 
मर्चेच उठेल. अशा स्थितींत द्रष्टा कोण आणि इड्य कोण ६ पूजक कोण आणि 
पूज्य कोण १ वक्ता कोण आणि श्रोता कोण १ जोपर्यत द्वैत शिल्लक आहे, 
तोंपर्यंतच हे भेद. “ यत्र हि द्वैतमिव भवति तादितर इतरं पड्यति तदि- 
तर इतरं जिघ्रति तदितर इतरं रसयते तदितर तदितर 
इतरं श्टणोति यत्र त्वस्य सवेमात्मेवाभूत्तत्केन क॑ प्येत्तत्केन क॑ जिघेत्केन 
क॑ रसयेत्केन कमभिवदेत्केन क॑ श्रणुयात्‌” ( बृहुदारण्यकोपनिषतू ५.१५ ). 
जेथें द्रष्टा आणि छऱ्य हा भेद नाहीं, आणि जेथें श्रोता आणि वक्ता हा 
भेद नाही, तेंच बह्म. एकवेळ तुही ब्रह्मरूप झालां हणजे सदोदित तुह्मी 
अझरूप राहतां. “ अशा स्थितींत जगाची वार काय होईल १ आपणाकडून 
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उपयुक्त असें कांहीं कार्य होईल काय १” असेही प्रश्न कोणीकोणी विचार- 
तात; पण अशा स्थिती हे प्रश्न संभवतच नाहींत. एखादा लहान मुलगा 
2 असेंही हड च *_* होईल 

उद्यां असेंही ह्मणेल, कीं “मी मोठा झाल्यावर माझ्या खाऊचें काय होईल १ 

माझ्या खेळावयाच्या गोट्यांचें काय होईल £ मी मोठी झालें तर माझ्या बा- 

हुल्यांचें कसें होईल £ याकरितां मी मोठी होणारच नाहीं. जगाबद्दल नुकतेच 

सांगितलेले प्रश्न याच मासल्याचे आहेत. जगाला वस्तुतः पूर्वी अस्तित्व 

नव्हतें, सध्यां नाहीं, आणि पुढेंही कधीं असणार नाहीं. आत्म्याचें वास्त- 

विक स्वरूप कसें आहे हें आपण जाणलें, तर सर्वत्र केवळ आत्मरूपच आहे 

असें आपल्या प्रत्ययाला येईल. जगांत दिसणारे अनेक आकार हे स्वप्नां- 

तील वस्तूंसारखे असून, त्यांस वास्तविक अस्तित्व नाहीं असा प्रत्यय आर 

ल्यानंतर, जगांतील दुःखें, आपत्ती, दुष्टपणा अथवा चांगुलपणा, यांचा कोण- 

ताच परिणाम आपणावर होणार नाहीं. जर या अनंत वस्तूंना अस्तित्वच 

नाहीं असें दिसून आलें, तर त्यांत बरें आणि वाईट ही निवड तरी कोणी 

हि केशी करावी १ ज्ञानयोग्यांनीं जे कांही. आपणांस शिबिरे 

जर व यासाठी निधड्या छातीनें पुढें सरा आणि सुरू न्हा, जाए 

सोपा नाहीं ०. तिनें दाखविलेल्या मार्गाने पुढे पाऊर राका ज्ञानशाशे 

पा नाहीं. त्यावर आरूढ होणाराला लोखंडाचे चणे? क 
रूपाचा भंग करून जो पटे चणे ' खावे लागतात. नाम- 
ज्ञानमार्गावर झउुढ सरेल, त्यालाच ज्ञानप्राप्ति होईल (> 

ड्‌ आरूढ होणें शक्‍य आहे. इंद्रियांच्य < केवळ झूरालाच 

राहून ज्ञान मिळविणें शक्‍य नाही. या ण आणि बुद्धीच्याही ताब्यां 

ठुद्यांस सांपडेल ' या दोहोंच्याही बाहेर गेल्यानंतर ती 

हें स्थूळ शरीर म्हणजे 'मी? नळे. याकरितां 

विचार सोडून दिले पाहिजेत म नव्हे याकरितां या शरिराबहल्चे सर्व 

दिले पाहिजेत. अशा प्रकारच्या 

अनेक तत्त्वज्ञानाच्या गोष्टी ऐकून 

व्हतो "भांबावून जातात आणि विलक्षण विचारू 

सजा समजलें; पण माझें डोके हक गोत. चेट; मी? म्हणजे शरीर नव्हे हेंही 
झन तसेंच दुखतें, तें अद्यापि थांबलें नाहीं. ? 


अर आपल्या सगळ्या 
र शरिरालाच अस्तित्व नाही 


त्यांचे आम्हास कटक हजारों देह आणि डोकीं जातात व येतात. 


१६० स्वामी विवेकानंद यांचे समग्र ग्रंथ [ तृतीय 
कलकल पका ७ र कक 0. 1 ती 
मनोबुद्धःयहंकारचित्तानि नाहं न.च श्रोत्रजिह्ठे न च घ्राणनेत्रे । 
न च व्योम भूमिर्न तेजो न वायुश्चिदानंदरूप: शिवोहं शिवोहम्‌ ॥१॥ 
जर माझे हजार देह दुःखांत आणि रोगांत खितपत पडळे असतील, तर 
दुसरे हजार, आरोग्यसुख भोगीत असतील. जर हजार देह भुकेनें व्याकूळ 
झाले असतील, तर दुसरे हजार, पंचपक्कान्ने खात बसले असतील. जर हजार 
देहांत मी दुःख भोगीत असेन, तर दुसर्‍या हजारांत मी आनंदाच्या उच्च 
पर्वतावर बसलो असेन. आतां मीं निंदा कोणाची करावी अथवा स्तुति तरी 
'कोणाची करावी £ मी कोणाच्या पाठीमागें लागावे अथवा कोणाला चुकवि" 
ण्याचा यत्न करावा £ मी माझीच स्तृति करतों आणि मी माझीच निंदाही 
करतों; कारण, हें सारें विश्व मीच आहें. मी माझ्या इच्छेप्रमाणे दुःख अथवा 
सुख भोगतो; कारण, मी स्वतंत्र असल्यामुळें माझ्या इच्छेप्रमाणें वागण्याला 
मी मोकळा आहें.” हें ज्ञानमार्गाचें अंतिम पर्यवसान आहे. खरा ज्ञानी म्हटला, 
म्हणजे सदोदित शूर आणि निधड्या छातीचा असतो. जगांतील कोणत्याही 
परिस्थितीने त्याचें चित्त कंप पावत नाहीं. “ आतां वसुधातळही बुडो । 
वरि हें गयनमंडळही पडो ॥ २ ज्ञान्याच्या सुखावरील मधुर हास्याचा भंग 
होत नाहीं. जगाला मुळांतच अस्तित्व नव्हते, आणि आपण पाहतों तें सारें 
'स्वप्न आहे, ही त्याची जाणीव कधींही नष्ट होत नाहीं. सर्व विश्व वितळत जाऊन 
-अखेर गुप्त होतें हें तो-ज्ञानी-पाहत असतो. मग विश्व पूर्वी असून नाहींसे 
झालें कीं तें सुळांतच नव्हतें, इतकाच प्रश्न तो स्वतःला विचारीत असतो. 
या ज्ञानमार्गाच्या व्यवहार्य रूपासंबंधीं विचार करण्यापूर्वी आणखी एका 
बौद्धिक प्रश्नाचा विचार करूं. आरंभापासून आतांपर्यंत केलेलें विवेचन आपल्या 
तारस्यबुद्धीला किती धरून आहे, हें आपल्या लक्ष्यांत आळेंच असेल. आतां- 
पर्येत गुंफलेली विचारमालिका तर्कशात्राशीं इतकी पक्की जखडली गेली आहे, 
कौ, तींत कोठेंही बोट .शिरकाव्यास जागा नाहीं. आपल्या 
थरूनच या मश्षांचा विचार करावयाचा असा ज्याचा खरोखर निर्धार असेल, 
त्याला अद्वेतसिद्धांतापयैत मजल मारल्यावांचून गत्यंतरच नाहीं. एकात्मता 
हें सत्य आणि अनेकात्मता हें स्वप्न हाच शेवटचा सिद्धांत आहे असें त्याला 
कबूल करावें लागेल, वुद्धिगम्य मार्गानें जाणाऱ्या मनुष्याला हा सिद्धांत कवूळ 
करणें भागच आहे. आतां येथें एक असा प्रश्न उद्भवतो, कीं जें अनंत, स्वयंपूर्ण 
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आणि आनंदमय असें सच्िदानंदरूप, त्याच्या ठिकाणीं या विश्वश्रमाची उत्पत्ति 
झाली कशी £ जगाच्या आरंभापासून अनेक वेळीं आणि अनेक ठिकाणीं या 
प्रश्नाची चर्चा झाली आहे. शात्रीय भाषा सोडून देऊन ग्राम्य भाषेने हाच 
प्रश्न विचारावयाचा झाला, तर “ जगांत पापाची उत्पत्ति कशी झाली १” 
असा हा प्रश्न होईल. “ब्रह्माच्या ठिकाणीं जगद्गम निर्माण झाला कसा १” 
ही शाक्लीय भाषा झाली; आणि जगांत पाप उत्पन्न झालें कसें, ही ग्राम्य भाषा 
झाली. यांत फरक फक्त भाषेचाच आहे. जगाच्या आरंभापासून अस्तित्वांत 
असलेले तत्त्वग्रंथ चाळून पाहिले, तर हा प्रश्न अगदीं आरंभापासून उद्भवला 
असल्याचें आपणांस आढळून येईल. या दोन्ही प्रश्नांचे उत्तर एकच आहे. 
प्रश्न वेगळ्या भाषेंत असले, तरी त्यांचें तात्पर्य एकच असल्यामुळें त्यांचें उत्त- 
रही एकच असणार हें उघड आहे. जगांत पाप कसें उद्भवले, या प्रश्नाला 
खिस्तीशास्षानें जें उत्तर दिलें आहे, त्यानें विवेचकवुद्धीचें समाधान मुळींच 
होणार नाहीं. मनुष्यजातीचा आद्यजनक आडाम आणि त्याची बायको ईव्ह, 
हों परमेश्वराजवळ नंदनवनांत राहत होतीं. तेथें एक ज्ञानदृक्ष होता. त्याचीं 
फळें खाऊं नको असें परमेश्वराने आडामला सांगितलें होतें; पण एका स्पानें 
ईव्हच्या द्वारें त्याचा बुद्धिभेद करून त्याजकडून तें फळ खावविलें. हा परमे- 
श्वराचा हुकूम आद्यपित्यानें तोडल्यामुळें जगांत पापाची उत्पत्ति झाली- 
“ जगांत पापाची उत्पत्ति कशी झाली हा प्रश्न जसा अत्यंत पोरकट आहे, 
त्याचप्रमाणें त्याला साजेसें हें उत्तरही पोरकटच आहे. जसा प्रश्न तसें उत्तर. 
पण सृष्टिरचनेचा विचार आपण शाक्षीयरीत्या सुरू केला म्हणजे या प्रश्ना- 
लाही शास्रीयस्वरूप प्राप्त होऊन, * पूर्णाच्या ठिकाणीं जगद्भधाम कसा झाला ६ * 
असें त्याचें पारिभाषिक भाषेंत भाषांतर होतें. हा प्रश्न फारच नाजूक आहे 
आणि याचें उत्तरही त्याला साजेशा नाजुक भाषेंतच दिलें पाहिजे. याचें उत्तर 
थोडक्यांत असें आहे कीं, तुमचा प्रश्नच अशक्‍य कोटींतला असल्यामुळें त्याला 
उत्तर संभवतच नाहीं. हा प्रश्न विचारण्याचा तुम्हांला अधिकारच नाहीं. कां£ 
पूर्णत्व म्हणजे काय याचा विचार आपण पूर्वी केलाच आहे. देश-काल- 
निमित्त या उपाधीच्या पलीकडे जै कांहीं आहे, तें पूर्णरूप, अशी आपण त्याची 
व्याख्या सिद्ध केली, हें आपणांस आठवत असेलच. आतां तुमचा मश्न असा 
आहे कीं, पूर्णत्वास अपूर्णत्व कां प्राप्त झालें शुद्ध तर्कशाक्ञाच्या परिभाषेत. 
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हा प्रश्न विचारावयाचा झाला, तर “जे निमित्ताच्या पलीकडचे आहे, त्याला 
निमित्त कसें लागलें ९' असा विचारतां येईल. या वाक्यांत पृच्छक स्वतः- 
लाच कसा खोडून काढीत आहे, तें पहा. निमित्ताच्या पलीकडे पूर्णत्व अहे, हें 
वाक्याच्या आरंभींच प्रच्छक कवूल करीत आहे; आणि नंतर, तें निमित्ताच्या 
उपाधींत कसें आलें, असा वाक्याचा उत्तरार्ध आहे. देश-काल-निमित्त ह्या उपा- 
धीच्या हद्दींतच प्रश्न आणि उत्तरे संभवतात. या हदीच्या आंत आल्यावांचून 
प्रश्न करतांच येत नाहीं; पण ही हद्द ओलांडली गेली म्हणजे प्रश्नच असं- 
भाव्य होतो. कारण, तसें करणें तर्कशात्नाला सोडून होईल. यामुळें प्रश्नच जर $ 
संभवत नाहीं तर त्याला उत्तर तरी कोठून येईल १ देश-काल-निमित्त या 
उपाधीच्या हद्दोंतच प्रश्न संभवतात आणि त्यांची उत्तरेही मिळतात. यापली- 
कडे जे कांहीं उत्तर असेल त्याचा प्रत्यक्ष अनुभव, ही हद्द ओलांडल्यानंतर 
प्राप्त होईल. याकरितां या प्रश्नावर डोकॅफोड करणें म्हणजे असंभाव्य गोष्टीच्या 
मागें लागण्यासारखें आहे हें लक्ष्यांत ठेवून, हा असंभाव्य प्रश्न बाजूला ठेवणें 
यांतच शहाणपण आहे. एखाद्या मनुष्याला कांहीं रोग. झाला तर प्रथम 
औषध घेऊन वरें होणें हें चांगलें, कॉ हा रोग उद्भवला कसा याची थुष्क 
काथ्याकूट करीत बसणें चांगलें, हें आपणच ठरवा. 

हाच प्रश्न केवळ शात्रीय परिभाषेंतून थोडा अलीकडे आणला, तर तो 
अधिक व्यवहार्य आणि स्पष्टीकरणात्मक होतो. व्यवहार्य भाषेत हा प्रश्न 
विचारावयाचा ह्यटला तर हा भ्रम कोण उत्पन्न करतें, या शब्दांनी विचारतां 
येईल. हा भ्रम सत्यानेंच उत्पन्न केला असेळ काय £ नाहीं, खचित नाहीं. 
असापासूनच भरम उत्पन्न होतो. रोगापासूनच रोग उद्भवतो. आरोग्य हें 
रोगाचें कारण कधीं स्वप्नांत तरी होऊं इकेळ काय£ पाण्यापासून लाट उद्धवते, 
तथापि पाणी आणि लाट यांत वास्तविक कसलाच फरक असत नाहीं. 
कारण आणि कार्य हॉ संदेव एकरूप असतात, असें आपण पूवी अनेकवार 
सिद्ध केलेंच आहे. कार्याचें जें कांही स्वरूप असेल तेंच कारणाचेंही स्वरूप 
असलें पाहिजे. आपण सध्या ज्याचा विचार करीत आहों, तें कार्य भ्रम 
हें आहे. याकरितां याचें कारणही भ्रम हेंच असलें पाहिजे. हा अरम कोणी 
उत्पन्न केला, या प्रश्नाला उत्तर “दुसर्‍या भरमानें हेंच. हा दुसरा भ्रम कोणी 
केला असाही प्रश्न उपस्थित झाला, तर त्याला उत्तर * तिसऱ्या 
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भ्रमाने) हेंच. अशा रीतीनें आपण चाललो, तर श्रमाला प्रथम कोणीं उत्पन्न 
केलें हें सांगता येणें शक्‍य नाहीं. भ्रम हासुद्धा अनादिच ह्यटला पाहिजे. 
आतां यापुढें फक्त एकच प्रश्न विचारण्याचा अधिकार तुह्यांस उरतो. “भ्रम 
अनादि आहे असें तुह्मां ह्मणतां, आणि आत्मा अनादि आहे हें तुह्मां 
अगोदरच सिद्ध केलें आहे; अ्थांत्‌ दोन अनादि वस्तूंचं अस्तित्व तुह्मां कवूल 
केल्यासारखे झालें. मग “ एकमेवाद्वितीयम्‌ ” या तुमच्या अद्वेतमताची वाट 
काय १? यावर आमचें उत्तर असें आहे कीं, भ्रम हा अस्तित्वरूप आहे असें 
ह्मणतां येत नाहीं. आपल्या आयुष्यक्रमांत हजारों स्वप्ने आपणांस पडतात; 
पण त्यामुळें तुमच्या जीवनक्रमाचा ओघ यत्किंचित्‌ तरी बदलतो काय १ 
स्वप्ने येतात आणि जातात; त्यांना वास्तविक रीतीने अस्तित्व आहे असें 
ह्मणतां येत नाहीं. श्रमाला खरोखर अस्तित्व आहे असें ह्मणणें ह्मणजे, नुसता 
शब्दच्छछ अथवा वक्रवाद करणे होईल. याकरितां सच्िदानंद हेंच एक 
अस्तित्व विश्वांत आहे असें ह्ाटलें पाहिजे. हेंच तुमचें खरें स्वरूप आहे. 
अद्वेतमताचा शेवटचा सिद्धांत हाच आहे. 

आतां केवळ व्यावहारिक दृष्टया येथें एक प्रश्न संभवतो. जर सर्वच एक 
आहे असें ह्मटलें, तर नाना धर्म, नाना पंथ, नाना मतें, नाना प्रकारचे पूजा- 
विधी आणि उपासनापद्धती जगांत चालू आहेत त्यांची वाट काय १ शात्रीय 
दृष्टया अंद्वेत मत बरोबर असलें, तरी तें सवाना एकदम पटेल असें नाहीं. 
याकरितां नानापंथ आणि पूजाविधी यांचें अस्तित्व जगांत राहणारच. हे 
नानापंथ आणि नानाविधी परमेश्वराच्या भेटीकरितां अंधारांत चांचपडत 
आहेत. कोठूनतरी उजेड येऊन आपला रस्ता आपणांस दिसूं लागेल असें 
त्यांस वाटत आहे. आत्मा स्वतःला पाहूं शकत नाहीं हें आपण अगोदर 
सिद्ध केळेंच आहे. आपलें सर्व ज्ञान एकत्र केलें तरी तें मायेच्या (श्रमाच्या) 
विस्ताराबाहेर जाऊं शकत नाहीं. आणि स्वातंत्र्य-मुक्ति-ही मायेच्या  पली- 
कडची स्थिति आहे. मायेच्या हृद्दींत आपण आहों तोंवर तिच्या कायद्यांची 
अंमलबजावणी ती आपल्यावर करणारच. तोंवर आपण तिचे बंदेगुलाम 
आहों'च. तिच्या राज्याची हृद्द ओलांडून आपण पलीकडे गेलों ह्मणजे तिचे 
कायंदे पाळण्याची गरज आपणांस नाहीं. सचिदानंदरूप विश्वरूपानें दिसत 
आहे तोपर्यंत मायेच्या कायद्याची सत्ता त्याजवर आहेच; पण त्यापलीकडे 
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तिची सत्ता संपुष्टांत येईल. जोपर्यंत देश-काला-निमित्त या उपाधीची हद्द 
आपण ओलांडली नाहीं, तोंपर्येत आपल्या स्वातंत्र्याच्या सर्व वल्गना व्यर्थ 
आहित. मायेच्या कायद्याचे जाळें असं प्कते विणलेले आहे, कीं त्यांतून सुटका 
होण्याला तिच्या हद्दीच्या वाहेरच गेलें पाहिजे. तिच्या राज्यांत राहून तिच्या 
कायद्यांतूत आपण पळवाटा शोधून काढूं ही तुमची घमेंड फुकट आहे. 
तुमच्या मनांत उद्भवणारा प्रत्येक विचार हा कारणाचें कार्य आहे. प्रत्येक 
विकारसुद्धां कार्यरूप आहे. याकरितां आमची इच्छा स्वतंत्र आहे असें ह्मणणें 
शुद्ध वेडेपणाचें आहे. सचिदानंदाचा अंश मायेच्या राज्यांत येऊन कायद्याच्या 
जाळ्यांत अडकल्यानंतर इच्छा आणि वुद्धे यांचा जन्म होतो. बुद्धि हा 
मायेच्या जाळ्यांत सांपडलेला सचिदानंदाचा अंशा आहे. मग ती स्वतंत्र 
असणें शक्‍य आहे काय १ मायेचें आवरण आहे तोपर्यत स्वातंत्र्य हा शब्दही: 
संभवत नाहीं. 

ज्याप्रमाणें एखादा दगड अथवा हें टेबळ केवळ परतंत्र आहे, त्याचप्रमाणें 
तुमचा प्रत्येक विचार, तुमचा प्रत्येक शब्द, तुमची प्रत्येक कृति आणि तुमचें 
मनही परतंत्र आहे. मी या क्षणीं आपणांश्ीं भाषण करीत आहें आणि आपण 
ऐकत आहां; हीं दोन्ही कर्मे देश-काल-निमित्त यांच्या मर्यादेतील आहेत. 
मायेच्या पलीकडे गेल्यावांचून खऱया स्वातंत्र्याची प्राप्ति होऊं शकतच नाहीं. 
आत्म्याच्या खऱया स्वातंत्र्याचे ठिकाण तेंच आहे. मायेच्या राज्यांत आपण 
इतके पक्के जखडले गेलों आहों. हें तत्त्व तीक्ष्णबुद्धीच्या माणसाला अगदीं सुल- 
भपणें लक्ष्यांत येण्याजोगे आहे. कारण, हें तत्त्व तर्कशा्राच्या जंत्रींत इतकें 
पके बांधलेलें आहे कीं, वुद्धिगम्य मार्गानें जाणाराला तें कवूल केल्यावांचून 
गत्यंतरच नाहीं; पण स्वतःच्या पारतंब्याची कबुली बुद्धि देत असतांही 
त्याचवेळी आपण स्वतंत्र आहों ही भावनाही आपणांस पक्की चिकटून बसली 
आहे. “मी स्वतंत्र आहें ही भावना आपणांस कोणत्याही क्षणी सोडून जात 
नाहीं. ही भावना नष्ट झाली तर आपल्या हातून कोणतेंही कर्म घडणें शक्‍य 
नाहीं. कोणतीही गोष्ट करण्याचा विचार आपल्या चित्तांत येवो, त्यावेळीं तसें 
करऱ्याठा आपण सुखत्यार आहां-स्वतंत्र आहों-ही भावना जागत नसेल 
तर आपल्या हातून त्या कर्माचा आरंभही होणार नाहीं. यावरून कोणतेही 
कम सुरू होण्यापूर्वी आपल्या चित्तांत स्वातंत्र्यकल्पनेचे अस्तित्व असतें असें 


खंड. ] सांख्यदर्शन-प्रकरण 9 थें १६५ 
क वह िकत वश विकवीनक 2. यापी 
सिद्ध होतें. पारतंत्र्याच्या पायांत जखडून बांधलेल्या आम्हां मनुष्यांच्या ठि- 
काणी, 'मी स्वतंत्र आहें? ही जाणीव कोठून उद्भवते : आकाश वस्ठुतः नीलवर्णाचिं 
असून, ढगांनी व्यापलें गेलें म्हणजे तें त्या ढगांच्या रंगाचें दिसूं लागते; आणि 
त्याचा निळा रंग मधूनमधून फाटलेल्या ढगांच्या फटींतून मात्र दिसत असतो. 
त्याचप्रमाणें आमच्या स्वतंत्र-संदेव मुक्त-आत्म्यावर मायेचे आवरण पूर्ण 
असतांही, त्याच्या स्वातंत्र्याची प्रभा मधूनमधून अंदातः मात्र दिसत असते. 
आपलें खरें स्वातंत्र्य या आवरणाच्या मागें आहे. आपल्या स्वातंत्र्याच्या 
साऱ्या बढाया हें मधूनमधून दिसणारें अंशस्वरूप आहे. या मायेच्या 
राज्यांत, या भ्रमांत, अनेकतेनें भासणाऱ्या या विश्वाच्या कल्पनेंत आणि 
इंद्रिये, देह व मन यांनीं निर्माण केलेल्या हद्दीत, स्वातंत्र्याचा पूर्ण प्रत्यय येणें 
शक्यच नाहीं. आमच्या डोक्यांत भरून राहिलेल्या या विश्वकल्पनेचें शा्लीय* 
दृष्ट्या एथकरण केलें, तर काय दिसून येते १ सर्वच स्वप्न; त्याला आदि नाहीं 
आणि अंतही नाहीं. लगाम नसलेल्या घोड्याप्रमाणें उघळलेल्या आणि अना- 
चर अशा आपल्या मनाच्या या सार्‍या उड्या, ज्यांला कांहीं धरबंध उरलेला 
नाहीं, आणि ज्यांत कोठेंही एकतानता नाहीं, अश्शी ही आपली विश्वकल्पना 
आहि. एक वीस हातांचा राक्षस आपणांस धरण्यास येत आहे आणि आपण 
पळत सुटलो आहों असें स्वप्न आपणांस पडलें, तरी त्याक्षणी 'हें खोटें आहे' 
असें आपल्या मनांत येत नाहीं. यांत कांहीं गैरशिस्त झालें असें आपणांस 
चाटतं नाहीं. मायेच्या राज्यांतील कायद्यांचा कडकपणा अश्याच प्रकारचा आहे. 
स्वप्न शिल्लक आहे तोंपर्यंत त्यांत घडणाऱ्या साऱ्या गोष्टी बरोबर आहेत, 
असेंच वाटत असतें. विश्वांत सर्व गोष्टी नियमवडध आहेत असें आपण म्हणतो. 
- त्यांना विश्वव्यापी कायदे असें आपण गंभीर नांव देतों; पण त्यांचा कायदे- 
पणा हें स्वप्न सुरू असेपर्यंतच आहे. त्या कायद्यांना आणि नियमांना वास्त- 
[विक अस्तित्व नाहीं. विश्वकल्पना हाच भ्रम; सग त्यांतील कायद्यांना तरी 
सत्यत्व कोठून येणार ६ अनेकतेने भासमान्‌ होणाऱ्या विश्वांत ज्या अनेक 
घटना घडत आहेत, ती केवळ यध्च्छा आहे. कावळा बसायला आणि खांदी 
मोडायला गांठ पडली, म्हणून ' कावळा वसला म्हणजे खांदी मोडते' असा 
नियम नव्हे; त्याचप्रमाणें विश्वांतील अनेक घटना यांच प्रकारच्या काकतालीय 


>> 


तोपर्यत तो कायदाच असें आपणांस 


.न्यायानें. घडतात. जगद्धम शिल्लक आहे ते 
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वाटत असतें. देश-काल-निमित्त या मायेच्या हद्दीत आपण आहों, तोंवर या 
कायद्यांना अस्तित्व असल्यामुळें त्या हद्दीत स्वातंत्र्य मिळणें शक्‍य नाहीं- 
याकरितां आपलीं सारीं कमँ, आपलें परमेशपूजन आणि आपली उपासना, 
हासुद्धा मायेच्या राज्यांतीलच आहेत. परमेश्वराच्या अस्तित्वाबद्दलची आणि 
मनुष्य व पझ्यु यांच्या अस्तित्वावद्दलची आपली कल्पना, यासुद्धा मायेतीलच 
आहेत; आणि ज्या अर्थी या कल्पना मायिक आहेत, त्या अर्थी त्याही भ्रमरूपच 
आहेत. हा सारी स्वप्ने आहेत. आतां येथें एक गोष्ट मात्र अवऱ्य लक्ष्यांत ठेवली 
पाहिजे. सध्याच्या काळीं निरीश्वरवाद्यांचा एक नवाच पंथ निघाला आहे. 
ईश्वराचें अस्तित्व स्वप्नवत्‌ आहे-तोही एक भ्रम आहे-असें ते म्हणतात; 
पण असें म्हणत असतांही जगाचें अस्तित्व खरें आहे असें त्यांस वाटत 
असतें. ज्या तर्कशात्रपद्धतीनें ईश्वराचे अस्तित्व ते नाकारतात, त्याच पद्धतीनें 
जगही भ्रमरूप आहे असें सिद्ध होतें. या दोन्ही कल्पना एकमेकींशी इतक्या 
संलमन आहेत कीं, त्यांपैकी एकीचें अस्तित्व मानावयाचे असेल, तर दुसरीचेंही 
अस्तित्व मानल्यावांचून गत्यंतर नाही. एक टाकावयाची असेल तर दुसरीही 
टाकली पाहिजे. ज्याला जगुचेंही अस्तित्व मान्य नसेल तोच अस्सल 
सशाक्नरीतीचा-नास्तिक म्हणतां येईल. कारण, दोहोंकडेही एकाच पद्धतीची 
विचारसरणी लागू पडते. जर ईश्वराचे अस्तित्व हा भ्रम आहे असें म्हटले, 
तर तीच विचारमालिका आणखी लांब करून, तृणापर्यंतच्या सर्व पदार्थाचे 
अस्तित्वही भ्रमरूपच आहे असें म्हटलें पाहिजे. परमेश्वराच्या कल्पनेतील 
भ्रमाचा अंड पाहण्याइतकी ज्याची बुद्धि सूक्ष्म झाली असेल, त्याला स्वत:च्या 
शरिराचें आणि मनाचेंही असत्यत्व पटलें पाहिजे. परमेश्वर नष्ट झाला कीं, 
त्याबरोबरच देह आणि मन होसुद्धां नष्ट झालीं पाहिजेत; आणि हीं नष्ट 
झालीं म्हणजे, जं कांहीं उरेल तें 'केवळरूप? मात्र उरेल. तेंच अनाद्यनंतरूप 
आहे. “ नेव वाचा न मनसा माप्तु शाकयो न चक्षुषा ? कठोपनिषत्‌ २. 
६, १२ ). शब्द, विचार, मन आणि बुद्धि यांचा आत्यंतिक विस्तार झाला, 
तरी तीं जेथवर पोहोंचूं शकतात, ती मायेचीच हद्द आहे, हें आपण नुक्तेच 
सेद्ध केलें आहे; आणि मायेच्या हद्दीत जें कांहीं असेल तें सर्व भ्रमरूप आहे, 
ह उघडच आहे. सत्य म्हणून जें कांही आहे, तें त्यापलीकडे आहे. त्या ठिकाणीं 


विचार, मन, अथवा वाणी हीं पोहोंचूं शकत नाहींत. “यतो वाचो निवर्यंते 
अप्राप्य मनसासह । ”. 
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थेथवरची विचारमालिका अगदीं सुसंगत आहे यांत शंका नाहीं; पण आतां 
यापुढें असा एक प्रश्न उद्भवतो कीं, या साऱ्याचा अनुभव आपणांस कसा 
येईल ? त्यासाठीं कांहीं अभ्यास केला पाहिजे काय £ आपल्या दृष्टीनें खरा 
महत्त्वाचा मुद्दा हाच आहे. या एकत्वाचा अनुभव आपणांस हवा असेल तर 
त्याकरितां अभ्यास केला पाहिजे, हें निराळें सांगावयालाच नको. तुमचें रूपां- 
तर होऊन त्यांतून ब्रह्म नवीन निर्माण होतें असें नाहीं. तुह्यी वस्तुतः त्रह्म- 
रूपच आहां; तुह्यी परमेश्वररूप-ब्रह्मरूप-होणार असें नाहीं; तुह्मी . स्वयमेव 
वूर्णरूपच आहां. आपण तसे नाहीं असें वाटणें हाच अतरम. “मी असुक 
व्यक्तिविशेष ? असें जें आपणांस सदोदित वाटत असतें ते भ्रमामुळेंच होय. 
या भ्रमाचा निरास, दुसर्‍या एका प्रकारच्या भ्रमाने करावयाचा असतो. 
अभ्यासभ्रमानें या पूर्वभ्रमाचा निरास होतो. आगीनें आग मारण्याचा हा 
प्रकार आहे. जुना भ्रम नाहींसा करण्यासाठीं तेथें नवा भ्रम आपणांस उत्पन्न 
करावा लागतो. हा नवा भ्रम उत्पन्न झाला, ह्मणजे तो जुन्या भ्रमाचें उन्चाटण 
करतो आणि नंतर स्वतःही नाहींसा होतो. आतां अभ्यासक्रमाचे मूलतत्त्व 
क्राय आहे याचा विचार करूं. एक गोष्ट आपण नित्य लक्ष्यांत बाळगली 
पाहिजे ती ही कीं, सुक्ति ही कांहीं कोठून बाहेरून आणण्याची जिन्नस नाहीं. 
आपण वस्तुतः सदैव मुक्तच आहो. या वस्तुस्थिंतीविरुद्ध येणारी जी जी 
कल्पना ती भ्रमाचें कार्य आहे. “ मी दुःखी आहें, अथवा मी सुखी आहें, 
असें वाटणें हा सुद्धां भ्रमच. या ठिकाणीं दुसर्‍या एका प्रकारचा भ्रम निर्माण 
केला पाहिजे. “ मला मुक्ति मिळवावयाची आहे, आणि त्याकरितां मला 
अभ्यास केला पाहिजे. त्याकरितां मला ईश्वरोपासना केली पाहिजे.” हा दुसरा 
भ्रम पक्का उत्पन्न झाला, ह्मणजे तो पहिल्या भ्रमाला आपल्या चित्तांतून हांकून 
लावील आणि शेवटीं स्वतःही नाहींसा होईल 

मुसलमान लोक कोल्ह्याला अपवित्र प्राणी समजतात. तसेंच हिंदु लोक 
कुत्र्याला अपवित्र समजतात. खाण्याच्या एखाद्या पदार्थाला कोल्हे शिवलें, 
तर तो पदार्थ मुसलमान लोक फॅकून देतात. तो ते तोंडांत घालणार नाहींत. 
एकदां एका गरीब मुसलमानाच्या घरांत एक कोल्हे शिरलें. त्यावेळीं जेव- 
णाची अगदीं तयारी झाली असल्यामुळें सर्व पदार्थ वाहून ठेवले होते. त्यां- 
ेकी एक खाण्याचा जिन्नस त्या कोल्ह्यानें पळविला. त्यामुळें तें सव अन्न 
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अपवित्र झालें. त्या दिवशीं त्यानें मेजवानीचा बेत केला होता. त्यामुळें त्या 
बिचाऱ्या मुसलमानाला फार खेद झाला. तो एका मुलाकडे जाऊन ह्यणाला, 
“'कोल्ह्यानें माझें अन्न अपवित्र करून टाकलें आहे. आतां कसें करावें ९ मंडळी 
तर भुकेनें आतुर आहे आणि आतां घरांत दुसरें अन्न नाहीं. जें कांहीं आहे 
तें त्या रांडलेकानें विटाळून टाकलें आहे. मुलाने एक क्षणभर विचार करून 
हाटलें, “ एखादा कुत्रा घेऊन ये आणि. त्याजकडून त्या अन्नांतला थोडासा 
भाग खावव. कोल्हा आगि कुत्रा यांचें जन्मजात हाडवेर असतें. याकरितां 
कोल्ह्याच्या स्प्षाच्या अन्नाबरोवरच कुत्र्याच्या स्पशाचें अन्न तुझ्या पोटांत 
गेलें, ह्मणजे दोन्ही एकमेकांचीं पापें भस्म करून टाकतील. ? आपली स्थिति 
बर्‍याच अंशीं अश्या प्रकारची झाली आहे. आपणही त्या मुसलमानासारखेच . 
चेंचांत सांपडला आहों. “ मी अपूर्ण आहें ? या भ्रमाने आपणांस पछाडले 
आहि. हा भ्रम नाहींसा करण्याकारेतां “ अभ्यासानें मुक्ति मिळवावयाची आहे? 
हा भ्रम तेथें उत्पन्न केला पाहिजे. कांट्यानें कांटा काढण्याचा हा प्रकार आहे. 
“ तू मुक्तच आहेस ? एवढे नुसते शब्दही कोणास पुरे होतात. ते ऐकल्या- 
बरोबर कांहीं धीर पुरुष जगद्भधम एकदम फॅकून देऊन मोकळे होतात; पण 
तुमच्याआमच्यासारख्यांना ही कल्पना मगरमिठी मारून बसली आहे. तिचा 
दाब ढिला पाडण्याकरितां आपणांस प्रचंड खटाटोप केला पाहिजे. 


ज्ञानयोगी होण्याला योग्य कोण, याचाही विचार येथें करणें अवऱ्य आहे. 
ज्ञानयोगी होण्याला कांहीं साधनांची आगाऊ तरतूद केली असली पाहिजे. 
कर्मफलत्याग हें पहिलें साधन आहे. आपण कोणतेही कर्म केलें, तरी त्याचें 
ऐहिक अथवा पारलौकिक फळ मिळावें अ्यी नुसती कल्पनासुद्धा चित्ताला 
शिवतां उपयोगी नाहीं. ही कल्पना शिरली कीं चित्त विटाळलें. आपण असा 
विचार करावा, कीं, जर आपण या सार्‍या विश्वाचे निर्माणकर्ते. आहों, तर 
आह्यांला जें कांहीं हवें असें वाटेल तें आपणांस खास मिळेल. कारण तें 
उत्पन्न करण्याचें सामर्थ्य आपल्या ठिकाणीं आहे. कोणाच्या इच्छा आजच 
तृप्त होतात, आणि दुसऱ्या कोणाच्या कांहीं काळाने तूप्त होतील. कारण, 
कित्येकांचे कांहीं विशिष्ट संस्कार उद्य पावले असले, तर ते इच्छातृप्तीच्या 
आड येत असल्यामुळें ती तृप्ति प्राप्त होण्याला अधिक वेळ लागेल इतकेच. 
याकरितां, इच्छेची तृप्ति करण्यांत आयुष्याचा व्यय करणें उचित नाहीं. ती 


- खंड. ] सांख्यदर्शन-प्रकरण ४ थे. १६९ 


"२/५/५/५/५/५/५*” 2 -> 


'२»५”५”५/४*” 


७.०००००७७>७००> >>> 


केव्हां ना केव्हां तृप्त होणारच. मग त्याकरितां एवढा अद्र्हास कां करावा १ 
आपल्या आयुष्यांत जितक्या कांहीं खटपटी आपण करतों, त्यांत आपला 
एकच हेतु असतो. तो हेतु ह्मणजे चैन करणें हाच. कित्येक लोकांना ऐहिक 
उपभोग अपुरे वाटतात आणि ते स्वर्गसुखाकरितां खटपट कर्रीत असतात. 
आपल्या मनुष्यपणाला हें खरोखर उचित नाहीं. “ आद्या ममता देहीं बेडी ॥ 
सुसरी करिताती ताडातोडी । वोढून दुःखाचे सांकडी । माजी घालिती ॥? 
हें साधुवचन आपण नित्य लक्ष्यांत बाळगण्याचा अभ्यास केला पाहिजे. 
जीवित हें सृगजलासारखें आहे. वस्तुतः सृत्यूलाच जीवित हें एक दुसरें 
नांव आहे. “ मी, जीवंत आहें, मी संसार करतों ? या भावनांचा त्याग कर- 
ण्यास आपण शिकलें पाहिजे. या जीविताची काळजी कोणी वहावी १ 
आमच्याठायीं जे अनेक भ्रम आहित त्यांतलाच हाही एक अम आहे. मग 
या भ्रमाची पर्वा आपण कशाला करावी ६ एका प्रकारच्या भ्रमाला आपण 
सुख समजतो आणि त्याच्याच इुसऱ्या भावंडाला दुःख ह्मणतों. आपल्या 
सार्‍या आयुष्यांतील नानाविध स्थितींचें वास्तविक स्वरूप या प्रकारचें आहे. 
जीवित आणि सरृत्यु या दोन्ही स्थितींचा विचारच आपणांस नको. ही सारी 
आपल्याच मनाची प्रजा आहे. आपल्या मनानेंच हीं निर्माण केलीं आहित. 
जन्मस्ृत्यूंचा विचार सर्वथा टाकून देणें यालाच त्याग असें ह्मणतात. त्यागी 
मनुष्य ऐहिक अथवा पारलौकिक सुखाचा विचार कधींही करीत नाहीं. या 
गोष्टी त्याच्या मनांत येतच नाहींत. र 

ही स्थिति आपणांस प्राप्त झाल्यानंतर मनावर ताबा चालविण्याचा अभ्यास 
करावा. त्याजवर कसल्याही प्रकारची लाट उठू नये इतकी शांति त्याला प्राप्त झाली 
पाहिजे. त्याजवर लाटा उठत आहित तोपयेत अनेक प्रकारच्या इंद्रियसुखांचें 
चिंतन केल्यावांचून तें राहणार नाहीं. याकरितां मन अत्यंत स्थिर करण्यास 
शिकले पाहिजे. आपल्या इच्छाशक्ती मनाची शांतता अशी पक्की करावी कीं,आंत- 
ल्या अथवा बाहेरच्या कारणांनी व्यानें स्वस्थिति सोडूं नये. राजयोगांतील अथवा 
हठ्योगांतील विशेष प्रकारच्या मानसिक अगर शारीरिक शिक्षणाची मदत 
ज्ञानयोगी घेत नाहीं. त्याचा सुख्य मार्ग म्हटला म्हणजे चिंतन हाच होय. 
आध्यात्मिक विद्येंतील प्रमेयांचें सदैव चिंतन करून ज्ञानावरील पडदा दूर्‌ 
करणें, स्वतःची इच्छाशाक्ति दिवसेंदिवस अधिक प्रखर करीत जाणें हा त्याचा 
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मार्ग आहे. मुक्तिमागौतील अडचणी दूर करण्याची हींच त्याच शते! 
यानंतर तितिक्षेचा अभ्यास करणें प्रशस्त आहे. तितिक्षा म्हणजे सहन कर- 
ण्याची शक्ति. केवढेंही संकट कोसळलें अथवा कसलेही मोठें दुःख प्राप्त झालें 
तरी त्याची यत्किचितूही दिकत न बाळगतां तें मुकाट्याने सहन करणें याला 
तितिक्षा म्हणतात. कांहीं शारीरिक दुःख झालें तरी त्याकडे लक्ष्यच द्यावयाचें 
नाहीं. जंगलांत कोठें तुम्ही भटकत असलां आणि एखाद्या ठिकाणीं वाघ 
भेटला तर खुशाल उभे रहा. आपण काय म्हणून पळावें £ या गोष्टीचें आप- 
_ णांस आश्चर्य वाटूं देऊं नका. अश्या प्रकारचा अभ्यास करून त्यांत पूर्ण यश 
मिळविणारीं माणसें आजही आहेत. हिंदुस्थानांत उन्हाळ्याच्या दिवसांत भर 
दोनप्रहरीं गंगानदीच्या तटाकीं खुशाल वर डोळे करून पडणारीं आणि भर 
थंडीच्या दिवसांत दिवसभर पाण्यांत डुंवणारीं माणसें आजही आहेत. या 
तुच्छ देहाची आणि जिवाची पर्वाच त्या माणसांना नसते. हिमालयाच्या 
एखाद्या हिममय शिखरावर अवधूत स्थितींत राहणारीं माणसें सध्याही आढ- 
ळतात. थंडी म्हणजे काय, आणि उष्णता म्हणजे काय, या दोन्ही स्थिती 
त्यांच्या गांवींही नसतात. “ यइच्छेनें घडणार असेल तें सुखेनेव घडो. मी 

देह नव्हे; मग त्याची स्थिति कशीही असली तरी त्याची काळजी मीं कां करावी ९ 
हाच त्यांचा अभ्यास. तुमच्या या पाश्चात्त्य देशांतल्या लोकांना या गोष्टी 
खऱर्‍्यासुद्धां वाटणार नाहींत. त्या खऱया वाटोत अगर खोट्या वाटोत; पण 
त्या घडतात एवढें लक्ष्यांत ठेवण्यास कांहीं हरकत नाहीं. पाश्चात्य देशांतील 
लोक तोफेच्या तोंडावर धांवून जातील अथवा भर लढाईच्या गर्दीत विन- 
दिकत शिरतील असा त्यांचा लौकिक आहे. त्याचप्रमाणें अध्यात्मिक विद्येच्या 
अनुभवाकरितां काय वाटेल तें करण्याची आम्हां पोर्वात्यांची तयारी आहे. 
“देह जावो अथवा राहो ? त्याची पर्वा आम्हांला नाहीं. “ चिदानंदरूपः 
शिवो$हं शिवो$हम्‌ । ” हेंच आमचें नित्य चिंतन. प्रत्येक प्रकारच्या व्यव- 
हारांत चेनीचा समावेश कसा करतां येईल, याचा निदिघ्यास जसा तुम्हां 
पाश्चात्यांस लागतो, त्याचप्रमाणें देह्भावना जाऊन त्रह्ममावना कशी उत्पन्न 
होईल, हा विचार रात्रंदिवस आमच्या डोळ्यांपुढें उभा असतो. धर्म म्हणजे 
वेज्याची वडबड नसून, त्यांतील प्रत्येक अक्षराचा आणि अक्षराच्या फांठ्याचा 
*डभव या एकाच आयुष्यक्रमांत कसा घेतां येईल, हे दाखविण्याची आमची 
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इच्छा असते. कसल्याही प्रकारच्या स्थितीबद्दल कुरकुर न करतां स्वस्थ 
असावयाचें, याचें नांव तितिक्षा. “मला सुख नको, दुःख नको, सद्गुण नकोत, 
दुर्गुण नकोत, थंड नको, उष्ण नको, या दृंद्वांतील कांहींच मला नको; मी 
केवलरूप आहें; विश्वाशी मला काय कर्तव्य आहे: असें म्हणणारीं माणसें 
मीं पाहिलीं आहेत. शरीरसुखाकरितां कसलाच उद्योग न करणें, याचें नांव 
तितिक्षा. सध्याचा धार्मिक मनुष्य काय करीत असतो ?£ तो प्रार्थना करतो 
आणि म्हणतो, “ परमेश्वरा, मला असुक दे आणि तमुक दे. ” हा काय धर्म 


झाला ९ मौर्ख्यस्खलितमिदम्‌! असल्या भिकार प्रार्थनांना आणि उपासनांना जे 


धर्म समजतात, त्यांना ईश्वर आणि आत्मा यांबद्दल कांहीं कल्पनाच नाहीं, 
वेळीं म्हटलें, “ घार आकाशांत 


असें आपण समजा. माझ्या सद्बुरूंनी एके 
इतकी उंच जाते, कीं ती एका लहानशा ठिपक्याएवढी दिसते; पण तेथून 
तिचे डोळे, सडकें ढोर कोठें पडलें आहे याकडे लागलेले असतात. ” तुमच्या 
सगळ्या धर्मकल्पना एकत्र शिजवून त्यांचा अक काढला, तर काय निष्पन्न 
होतें £ रस्ते साफ ठेवणें, खूप खाणें आणि चांगले कापडे घालणें; झालें; यांत 
सर्व धर्म आला. हा धर्म नव्हे- अन्नाची आणि कपड्याची पर्वा कोण करतो : 
सवा लक्षाची घडामोड रोज सुरू आहि; त्यांत हातभर अलीकडे काय आणि 
वीतभर पलीकडे काय; या बिंदुवत्‌ जगांत कोंडून घेऊन, त्यांतील छद 
सुखाच्या इच्छेने लाळ कोणीं घोटावी ६ त्याच्या क्षणोक्षणी पालटणार्‍्या 
रंगांबरोबर खेळत कोणीं बसावें ९ छाती असेल, तर या कोंडवाड्याच्या भिंती 
फोडून बाहेर पडा. चला; ह्या विश्वाच्याबाहेर, ह्या मायेच्याबाहेर, आणि ह्या 


कायद्यांच्या बाहेर चला. म्हणा, * चिदानंदुरूपः शिवो$हं शिवो5हम्‌' !! 
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१७२ स्वामी विवेकानंद यांचे समप्र ग्रंथ [ तृतीय 
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प्रकरण ५ वें. 
एक तंच अनंत. 

योगांचे प्रकार अनेक असले, तरी त्यांपैकी प्रत्येकांत वैराग्याची आवऱ्य- 
कता किती आहे, याचा विचार आपण केलाच आहे. ब्रह्मानुभवाच्या मार्गी- 
तील पहिला महत्त्वाचा मुक्काम, वैराग्य हाच आहे. संसारी आणि कर्मसंगी 
-मजुष्यानें कर्मफलत्याग करणें अवश्‍य आहे. वैराग्य अंगीं वाणण्याकारितां कर्म- 
फलत्याग करण्याचा अभ्यास करावा. जो भक्त असेल, त्यानें अव्यभिचारी 
भक्ति करणें हेंच त्याचें वेराग्य. सर्वव्यापी आणि सर्वशक्तिमान्‌ अशा प्रेम- 
मयाचें सदेव चिंतन करणें, हेंच ल्याला योग्य आहे. त्याचें चित्त इतर कस- 
ल्याही वस्तूबद्दळ चिंतन करूं लागलें, त्र भक्तींत व्यभिचार होतो हें लक्ष्यांत 
ठेवून त्यानें क्षुद्र प्रकारच्या सर्व ममतांचा त्याग करावा. हें भक्ताचे वैराग्य. 
-राजयोगाचा मार्ग ज्याला पसंत असेल, त्यानें विश्वशक्तींच्या अनुभवांचा 
त्याग करावा. त्यानें अभ्यासाला सुरवात केली ह्मणजे विश्वशक्तींचे नानाप्रका- 
'रचे अनुभव ल्याला प्राप्त होऊं लागतात. या एकेका अनुभवाचा त्याग करून 
त्यानें पुढें जावें. हें सर्व विश्व जरी पुरुषाच्या अनुभवाकरितांच निर्माण झालें 
आहे, तरी पुरुष विश्वांतर्गत नसून तो विश्वशक्तींच्या बाहेरचा-पलीकडचा- 
आहे, हा शेवटचा अनुभव मिळविण्याकरितां राजयोग्याची सारी खटपट असते. 
'हा अनुभव प्राप्त होईपर्यंत, मध्यंतरी कोठेंही सुक्ाम न करण्याचा निश्चय त्यानें 

'केला पाहिजे. याकरितां सर्व भरकारच्या क्षुद्र अनुभवांचा त्याग त्यानें करावा. 
ज्ञानयोग्यानें तर आरंभीच सर्य वस्तूंचा त्याग केला पाहिजे. कारण, या वि- 
अला वस्तुतः अस्तित्वच नाहीं, हा त्याचा शेवटचा सिद्धांत आहे. विश्वाला 
पूर्वी कधीं अस्तित्व नव्हतें, सध्या नाहीं आणि पुढें कधीं असणारही नाहीं. 
हा सिद्धांत चित्तांत बाणण्याकरितां, सर्व भ्रमांचा-वस्तूंचा-त्याग त्याला 
“अवड्य आहे. 

धर्ममार्गाचा उपयोग व्यवहारांत कितपत होईल असा प्रश्न 
पणाचें आहे, याचें विवेचनही आपण पूर्वी केलेंच आहे. उच्च आणि शुद्ध 
'चातावरणांत भराऱ्या मारण्याची इच्छा करणारांनी, अशुद्ध आणि जड वाता- 
हरणाचा विचारही मनांत आणणें अयोग्य आहे. धर्माचा उपयोग व्यवहारांत 


विचारणें मूर्ख- 


खंड. ] सांख्यदर्शीन-प्रकरण ५ वें. १७३ 


२,९/९/५/५/५/५/६/५/५/५८/८/४५/५/५/५/४/५५५४४४*४१४४१४४४४४४ 


»*८५/६/५/५/५/५”५”५” 


किती आहे, हा प्रश्नच विचारार्ह नाहीं हें खरें; तथापि आतांपर्यंत केलेल्या 
विवेचनाचा संगतवार विचार केला, तर आपणांस काय आढळून येतें १ कोण- 
त्याही वस्तूची उपयुक्तता ठरविण्याचा आपला कस काय आहे? त्या वस्तू- 
पासून होणारी सुखप्राप्ति हाच आपला कस आहे. ज्या वस्तूपासून आपणांस 
सुखाची प्राप्ति होते, ती वस्तु उपयोगी आहे असें आपण ह्मणतों. व्यवहारां- 
तील सर्व वस्तूंची उपयुक्तता ठरविण्याचें माप सुखप्राप्रि हेंच होय. या दृष्टीनें 
विचार केला ह्मणजे, ज्यापासून आपणांस अत्यंत सुखाची प्राप्ति होईल, ती 
वस्तु अत्यंत उपयुक्त आहे, हा आपला शेवटचा सिद्धांत होईल. ज्या वस्तू 
आपल्या सुखांत भर टाकीत नाहींत; त्यांचा उपयोग आपणांस कांहींच नाहीं, 

हें उघड आहे. सर्व भोतिकशास्रांचा विकास याच तत्त्वाला अनुसरून झालेला 
आहे. ज्या शास्त्राच्या वाढीमुळें मनुष्याच्या सुखसाधनांत भर पडते त्या 

शाक्षाकडे त्याचा ओढा आपोआपच अधिक असतो; आणि ज्या शाक्षाचा 

असा उपयोग त्याला होत नाहीं, त्याचा तो त्याग करतो. सुखांत तीन प्रकार 

अथवा तीन पायर्‍या आहेत. देहगत सुख, बुद्धिगत सुख आणि आत्मगत 
सुख. पशू आणि त्यांच्याच योग्यतेची मचुष्यें यांचें सर्व सुख देहांत सांठविलेलें 
असतें. स्वतःचा देह सुखांत राहिला ह्मणजे झालें; याहून आधिक कशार्चीही 
पर्वा पशू करीत नाहींत. त्यांच्या साऱ्या हालचाली आणि खटपटी, या एकाच 
उद्देशाला धरून चालतात. एखादा भुकेलेला कुत्रा अथवा लांडगा आपलें भक्ष्य 

खात असतां तुह्मी त्याकडे पहा; ह्मणजे त्या वेळीं त्याच्या हृदयांत आनंदाच्या 

केवढ्या मोठ्या लहरी उसळत असतात तें तुह्यांला दिसेल. खऱया मनुष्यावस्थेला 
पोंहोंचलेला प्राणी, अशा रीतीनें आनंदाचे प्रदशान कधींही करणार नाहीं; 
कारण, त्याला केवळ देहाच्या सुखाने सुख होत नाहीं. मनुष्यांना खरा आनंद 
केव्हां प्राप्त होतो याचें सूक्ष्म निरीक्षण केलें, तर त्याचा आनंद बुद्धिगत 
असतो असें आपल्या लक्ष्यांत येईल. सुंदर विचारांनी मनुष्याला जो आनंद 
प्राप्त होतो, त्याची बरोबरी जड आनंदाश्ीं तो कधींही करणार नाहीं. 
ज्ञान्याचा आनंद या दोहोंहूनही निराळ्या प्रकारचा असतो. त्याचा आनंद 
आत्मगत असतो. स्वतःच्या केवलरूपांत संदेव राहणें हाच त्याचा आनंद 
स्वतःच्या आनंदाकरितां बाहेरील वस्तूंवर अवलंबून राहण्याचें त्याला मरण- 
प्राय दुःख होतें. आपल्या चालू विषयाचा विचार केवळ याच दृष्टीनें केला, 


१७४ स्वामी विवेकानंद यांचे समपम्र ग्रंथ. [ तृतीय 
य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य य म कडव का व किम व लक 
तरी हा विषय अत्यंत उपयुक्त आहे हेंच सिद्ध होतें. शक्‍य तितक्या उच्च 
अतीचें सुख मिळविणें असेल, तर धर्ममार्गीशिवाय तें मिळणें शक्‍य नाहीं. 
 इंद्रियजन्य सुख मिळवून देणारीं कितीही साधनें एखाद्याने जमा केलीं, तरी 
तीं साधनें अत्यंत उपयुक्त आहेत असें ह्मणतां येणार नाही; कारण, ज्ञाना- 
'वांचून इतर सर्व सुखें तुच्छ आहेत. स्वतःच ज्ञानमय होणें, हें आपलें अखे- 
रचें साध्य आहे. अत्यंत सुखी होण्याला, त्यावांचून अन्य साधनच नाहीं. गाढ 
अज्ञानांत राहून जीं मनुष्ये कमे करीत असतात, तीं खरोखर केवळ वुद्धि- 
वळांसारखीं असतात, असें ह्मयावयास हरकत नाहीं. केवळ हातापायांनीं काम 
करणें इतकेच मनुष्यत्वाचें लक्षण नाहीं. यंत्रे सदोदित कार्यरत असतात, 
हें आपण नित्य पाहतोंच; पण त्यांनीं केलेल्या कामाचा उपयोग जसा भल- 
'त्यालाच होतो, त्याचप्रमाणें अज्ञानी मनुष्यांच्या जिवावर तिसंरेच सुख भोग- 
तात. मानवी आयुष्यक्रमांत मिळणारा सुखाचा वांटा, अज्ञानी मनुष्याच्या 
पदरीं कधींही पडत नाहीं. त्या सुखाचा, खरा भोक्ता ह्टला ह्मणजे ज्ञानी 
हाच होय. एखाद्या कुवेराने एक लाख रुपये खर्चून एखादें सुंदर चित्र खरेदी 
केलें, तरी त्या चित्रांतील मर्म जाणण्याचे ज्ञान ज्याला असेल त्यालाच त्याच्या 
दर्शनापासून वास्तावेक आनंद होईल. त्या कुबेराला चित्रकलेचे मर्म जाण- 
ण्याची पात्रता नसली, तर त्या चित्राचा तो भोक्ता आहे असें ह्मणतां यावयाचें 
नाहीं. त्यानें द्रव्य खर्च केलें त्या अर्था, तो त्या चित्राचा मालक झाला हें खरे; 
तथापि त्याचा भोक्ता भलताच कोणी होईल. आपण साऱ्या जगभर हिंडून 
पहा, आपणांस सर्वत्र एकच नियम आढळून येईल; तो हा कीं, लौकिक सुखा- 
चाही खरा भोक्ता शहाणा पुरुषच असतो. अज्ञानी मलुष्यांनीं वेलासारखें काम 
मात्र करावें; सुख त्यांच्या नशिबी लिहिलेलं नसतें. त्यांनीं केलेल्या कामाचा 
उपयोग ज्ञान्यालाच होतो. पुष्कळ वेळां ही गोष्ट अज्ञानी मनुष्यांच्या लक्ष्यांत 
येत नाही; पण हा नियम सर्वत्र एकसारखा लागू पडतो हें मात्र खरे. असो. 
एकच घुरुष-आत्मा-सवेत्र भरून राहिला आहे आणि एकाहून आधिक 
आत्म्यांना अस्तित्व असणें शक्‍य नाही; या अद्वैतमताचा विचार येथवर 
वििफ ऑसिल ह्पणून जं कांहीं आहे, तें एकच आहे व इंद्रियद्ठारा आपण 
पय या ह्मणजे तेंच अस्तित्व विश्वरूप दिसतें हेंही आपण पाहिलेच 
र च्या द्वारा त्याचा अनुभव घेतला, तर तें जड आहेसें भासतें; 
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मनाच्या द्वारे त्याजकडे अवलोकन केलें, ह्मणजे तें विकारमय आणि कल्पना- 
मय आहे, असा त्याजबद्दल अनुभव येतो. या दोन्ही प्रकारच्या इंद्रियांचा त्याग 
केला ह्मणजे तें जसें वस्तुतः आहे, तसाच त्याचा अनुभवही येईल. हा अनु- 
भव ह्मणजे सर्वत्र तें एकरूपच भरलें आहे, हा होय. आपण एक तत्त्व नित्य 
ल्क्ष्यांत बाळगले पाहिजे, तें हें की, “प्रत्येक मनुष्याचा जीवात्मा स्वतंत्र आहे 
अस नाहीं.? चालू विषयाच्या समजुतीकरितां कित्येक ठिकाणीं त्याचा तसा 
उल्लेख केला आहे हें खरें; तथापि वास्तविक आस्तित्व एकच असून, एकच 
युरुष-एकच आत्मा-इंद्रियद्वारा देहमय भासतो; तोच विचारद्वारा मनःस्वरूप 
भासतो; आणि उपाधिरहित पाहिला असतां, तोच आत्मा केवलरूप आहे 
असा अनुभव येतो. आपल्या या एकाच पिंडापुरता विचार केला, तरी त्यांत 
देह, मन आणि आत्मा असे तीन प्रकार वास्तविकपणें नाहींत. विषयाच्या 
समजुतीकरितां तसे भाग कल्पिणें इष्ट आहे, इतकेंच. जें एकच रूप सर्वत्र 
भरलें आहे, त्यालाच परिस्थित्यनुरूप देह, मन आणि आत्मा अशा संज्ञा आप्त 
होतात. सर्वत्र एकच अस्तित्व असतां, केवळ अज्ञानी लोक त्याला जग या 
नांवाने ओळखतात; याहून उच्च प्रतीची माणसें असतात त्यांना जग विचार- 
मय दिसतें; आणि ज्यांना पूर्ण ज्ञान प्राप्त झालें आहे व त्यामुळें ज्यांचा भ्रमनि- 
रास झाला आहे, त्यांना सर्वत्र अखंड असें एकरूपच दिसतें. “ अहं ब्रह्मास्मि” 
हा शेवटचा सिद्धांत आहे. जगांत तीन रूपें नाहींत आणि दोनही नाहींत. जें 
कांहीं आहे तें एकच आहे. अर्धवट उजेडांत दोरी पडली असतां ती ज्याप्रमाणें 
सर्पासारखी दिसते, त्याचप्रमाणें मायेच्या आवरणामुळे, एकच अनेकतेनें 
भासत आहे. दोरीच्या तुकड्यावरच सपाचा भास होतो, त्यावेळीं दोरी 
निराळी आणि सर्प निराळा असा कांहीं भाग नसतो. एकच तुकडा, दष्टि- 
भ्रमामुळें दोरी आणि सर्प अशा दुहेरी स्वरूपाचा दिसतो. द्वैत आणि अद्वेत 
हे दोन शब्द, केवळ बुद्धीच्या पकडी दाखविण्याच्या उपयोगी आहेत; पण 
आपणापाशीं अशी द्विधादृष्टींच नाही. आपण सारे जन्मतःच अंद्वैती आहॉ; 
कारण, कोणत्याही गोष्टीचे एका वेळीं एकच स्वरूप आपल्या दृष्टीस दिसतें. 
एखाद्या गोष्टीचें खरें आणि खोटें अश्लीं दोन्ही स्वरूपे एकाच वेळीं आपणांस 
कधींही दिसत नाहींत. आपण निसर्गतं:च अंद्वेती आहों, याला कांहीं उपाय 
नाहीं. ज्यावेळीं आपण सर्प पाहतों, त्यावेळीं दोरी आपणांस दिसत नाहीं, 
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आणि दोरी दिसली, ह्मणजे सर्प दिसेनासा होतो. यांपैकीं कोणतें तरी एकच 
एका वेळीं पाहणें आपणांस शक्‍य आहे. ज्यावेळीं सर्प दिसत होता, त्यावेळीं 
तिचें दोरी हें स्वरूप आपणांस दिसत नव्हतें; आणि त्याच वस्तूचें दोरी हें 
स्वरूप दिसूं लागतांक्षणींच, सर्प कोठें नाहींसा झाला. भ्रमकालीं दिसत अस- 
लेलें रूप सत्यदर्शनाच्या काळीं दिसत नाहीं. आपण असें समजूं कीं, संध्या- 
काळच्या वेळीं थोडथोडा अंधार आणि धुके पडत असतां आपण आपला 
एखादा स्नेही दुरून येतांना पाहिला. तो गृहस्थ आपला स्नेही असल्यामुळें 
आपल्या चांगल्या ओळखीचा आहे; परंतु अस्पष्टपणामुळें तो दुसराच कोणी 
असावा असें वाटलें. ज्यावेळीं तो दुसराच कोणी असावा असें वाटतें, त्यावेळीं 
आपला स्नेही आपण पाहत नसतों. आपल्या स्नेह्याचें नांव “अ” आहे असें 
असमजूं- ज्यावेळीं “अ? ला न ओळखल्यामुळें आपण त्याला “ब? समजतो, त्या 
वेळीं 'अ' ला जणुंकाय अस्तित्वच नसतें. याचप्रमाणें प्रत्येक वेळीं प्रत्येक वस्तूचे 
एकच स्वरूप आपणांस दिसत असतें. देहवुद्धि पक्की आहे तोंपर्यंत आत्म्याचे 
स्वरूप देहमय आहे, इतकाच प्रत्यय असतो. एकंदर मनुष्यजातीपेकीं बहुते- 
कांना, देह हाच आत्मा वाटत असतो. मन, बुद्धि, आत्मा इत्यादिकांबद्दल वेळीं 
अवेळीं कितीही गप्पा त्यांनीं सांगितल्या, तरी त्यांचा अनुभव शब्द, स्पर्श, 
रूप इत्यादि जड गुणांपलीकडे गेलेला नसतो. आपलें खरें स्वरूप केवळ विचा- 
रमय-मनोमय-आहे, असा अनुभव कांहीं थोड्यांना क्चित्‌ प्रसंगी होत 
असतो. सर ह्फ़े डेन्ही याची एक गोष्ट आपण बहुधा ऐकली असेलच. एके- 
वेळीं आपल्या विद्यार्थ्योसमोर तो हास्यवायूसंबंधी कांहीं प्रयोग करीत असतां, 
नातु भरलेली एक नळी फुटली आणि तो वायु त्याच्या नाकांत शिरला. 
त्यामुळे त्याला गुंगी आढी आणि तो थोडा वेळ अगदीं निश्वेष्ट स्थितींत राहिला. 
तो झुद्धीवर आल्यानंतर आपल्या विद्याथ्यौना ह्मणाळा, “ सारें जग ह्मणजे 
निवळ कल्पनांचे जाळे म त अधिक त्यांत कांहीं नाहीं. त्या वायूच्या 
गुणाचा जोर शिछक होता, तोंपर्येत त्याची देहबुद्दे नष्ट झाली होती. यामुळें 
जगाचे जें स्वरूप त्याला तोंपर्यंत जड असें वाटत होतें, तेंच स्वरूप कल्पना- 
मय-मनोमय-आहे असें त्याला वाटलें. हीच तीर: 

- जाणीव याहून अधिक मोठी 


भरारी मारून पुढें गेली, तर जड आणि मनोमय अशी दोन्ही रूपें मागें 

यि रि र रूपें मागें पडून 
खरें रूप-केवलरूप-दिसूं लागेल. सर्व विश्व ह्मणजे “सचिदानंद? हेंच; याहून 
अन्य काहीं नाहीं; असा अनुभव येईल. 


खंड. ] सांख्यदर्शन-प्रकरण "५ वें. १७७ 
किमपि सततबोधं केवलानंदरूपम्‌ हा. क 
निरुपममतिवेलं नित्यमुक्त॑ निरीहम्‌ । 
निरवाधि ग॒गनाभं निष्कलं निर्विकटपम्‌ 
हृदि कलयति विद्वान्‌ ्रह्म पूणे समाधो ॥ 

( विवेकचूडामाणि ४१० ) 

कोणी कोणी असा प्रश्न करतात कीं, “ कायहो, स्वर्गलोक, नरकलोक आणि 
इतर पुष्कळ प्रकारचे लोक यांचीं वर्णने सर्व धर्मात केलीं आहेत. त्यांजबद्दल 
तुमचें काय म्हणणें आहे £ कांहीं ठिकाणीं असें सांगितलें आहे कों मनुष्य 
मेला म्हणजे तो स्वगोत अगर नरकांत जातो; त्याला तेथें दुसरा देह प्राप्त 
होतो; आणि तेथें तो आपल्या बऱ्यावाईट कर्माची फळें भोगतो.” यावर आम्ही 
अद्वैतवादी अगदीं सरळ भाषेनें असें सांगतों कीं, हे सारे भ्रम आहेत. वस्तुतः 
कोणी जन्मासही येत नाहीं आणि मरतही नाहीं. स्वर्गलोक आणि नरकलोक 
यांना भ्रमिष्ट डोक्‍्यावांचून दुसर्‍या कोठें अस्तित्व नाहीं; आणि या जगालाही 
वस्तुतः अस्तित्व नाहीं. या तिहीपैकी एकालाही खरोखर अस्तित्व नाहीं- 
एखाद्या मुलाला भुतांच्या खूपद्या गोष्टी तिखटमीट लावून सांगितल्या आणि 
रात्रीं ल्याला रस्त्यावर एकटें धाडले, तर एखाद्या मोडलेल्या झाडाचें बुंधके 
पाहिल्याबरोबर “ अरे, भूत! म्हणून तो ओरडेल. त्या थुताला हातपाय असून, 


तें आपल्याला धरण्यास येत आहे असेंही तो म्हणेल. एखादा मनुष्य रात्रीच्या 
तेंच बुंधर्के त्याला 


वेळीं आपल्या प्रियपात्राला भेटावयाला जात असला, तर 
ल्लीसारखें दिसेल. एखाद्या पोलीस शिपायाला तेंच बुंधकें चोर आहेस वाटेल; 
तें पोलीस शिपायासारखें दिसेल. झाडाचे बुंधक 


उलटपक्षीं एखाद्या चोराला 
एकच असतां निरनिराळ्या मनोवृत्तींना ॥ 
च्या आभासांत सत्यरूप बुंधकें एकस्वरूपच होतें. त्याच्या स्वरूपांत कोण- 
त्याही प्रकारचा बदल नव्हता. निरनिराळ्या मनांनीं त्यावर निरनिराळ्या 
रूपांचा आरोप केल्यामुळें, त्या एकरूपार्ची इतकां अनेक रूपें झालीं. त्याच- 
प्रमाणें एकच स्वरूपाचे जद्म सर्वत्र व्यापून राहिलें आहे. तें कोठें जात नाहीं 
अथवा कोठून येतही नाहीं. एखाद्या मनुष्यानें स्वर्गसुखाचीं वर्णनें ऐकलीं म्हणजे 
त्यालाही स्वर्गसुखाची इच्छा उत्पन्न होते. सर्व वेळ तो याच गोष्टीचें चिंतन 
करतो. कांहीं काळाने त्याच्या चाळू ऐहिक स्वप्नाची समाप्ति होते व दुसर्‍या 


स्वा. वि. खं, ३२-१२. 


तें निरनिराळें भासतें. या नानाप्रकार- 


१७८ स्वामी विवेकानंद यांचे समपम्र ग्रंथ. [ तृतीय 

क य 
स्वप्नाला आरंभ होतो. त्यांत तो आपण स्वर्गात आहो व आपल्याभोवती 
देवांची आणि देवांगनांची गर्दी झाली आहे, असा भास त्याला होतो. एखाद्या 
मनुष्याला आपल्या पितरांना भेटण्याची इच्छा झाली, तर थेट अर्यम्यापासून 
स्वतःच्या वडिलांपर्यंत त्याला सवोचें दर्शन होतें; कारण, त्या सर्वोचा निर्माण- 
कता तो स्वतःच आहे. एखादा मनुष्य याहूनही अधिक गाढ अश्शा अज्ञा- 
नांत असला आणि त्याच्या डोक्यांत नानाविध नरकांच्या गोष्टी कोणी भरून 
दिल्या असल्या, तर म्रृत्यूनंतर हेंच जग त्याला नरकासारखें दिसेळ; आणि 
त्यांतील अनेकविध शिक्षांचे प्रकारही त्याच्या नजरेस पडतील. जन्म आणि 

मृत्यु यांचा वास्तविक अर्थ म्हटला म्हणजे आपल्या दृष्टीची दिशा बदलणे; याहून 
त्यांत कांहीं अधिक अर्थ नाहीं. आपण कोठें जात नाहीं अथवा येतही नाहीं. 
तसंच आपण ज्याकडे पाहत असतों, तेंही कोठें जात येत नाही. आपण 
स्वतः एकरूप आहों. मग आपण जाणार कोठें आणि येणार कोठून १ जाणें 
आणि येणें या दोन्ही क्रिया आपल्या ठिकाणीं अदक्यच आहेत. आपण सर्व- 
व्यापी आहों; मग, आपण जाणार कोठें? हे शब्दही आपल्या ठिकाणीं संभ- 
वत नाहींत. आकाश सदोदित स्थिरच असतें. त्यावर आलेले ढग इतस्ततः 
फिरत असतात आणि त्यामुळें आकाश हालते, असा भ्रम ते उत्पन्न करतात. 
आगगाडी झपाट्याने जात असतां बाहेर नजर फेकली, म्हणजे झाडेझुडपे 
झपाट्यानं पळत आहेत, असें वाटतें. वस्तुतः आगगाडी पळत असतां धृष्टीच्या 
भमामुळें स्थिर झाडेझुडपे पळत आहेतसें दिसतें. तुम्ही स्वतः एकरूप आहां 
आणि स्वप्नांत अनेक प्रकारचे ढग पळतांना तुम्ही पाहात आहां. एक स्वप्न 
संपले कीं दुसर्‍या. स्वप्नाला सुरवात होते. या दोन स्वप्नांत कांहीं परस्पर- 
संबंध नसतो. त्याचप्रमाणें या विश्वांत अमुक एक कायदा आहे-नियम आहे- 
असें नाहीं. लहान मुलांसाठी लिहिलेलें ७1122 11 ७९खाते8]811त हें 
उस्तक ठुम्हांपकी पुष्कळांनीं वाचळें असेल. चाळू शतकांत मुलांसाठी जीं 
पुस्तकें लिहिलीं आहेत, त्या सर्वात हें पुस्तक मला फारच आवडले. तें मा 
वाचलें तेव्हां मला खरोखर फारच मौज वाटली 
एखादें पुस्तक लिहावे असेंही मला वाटलें. 

येणार नाहीं अज्याच गोष्टींचा त्यांत भरणा अ 
खुबी मला फार आवडली. एक कल्पना 


* लहान मुलांसाठी असलें 
ज्यांची परस्परसंगाते लावतां 
हि, आणि त्या पुस्तकांतली ही 
ना लिहून पुरी झाली नाहीं, तो 


दुसऱया कल्पनेस सुरवात होते आणि त्या दोहोंचा अर्थाअर्थी संबंध नसतो. 
या सर्व गोष्टी विसंगत आहेत, असें लहानपणीं आपणांस वाटत नाहीं. त्यावेळीं 
त्या संगतवारच वाटत असतात. या पुस्तकाच्या लेखकानें आपल्या लहान- 
पणींच्या मनोवृत्तींची पुरती आठवण करूनच मुलांसाठी हें पुस्तक तयार 
केल्याचें दिसून येतें. लहानसुलांच्या दृष्टीने ज्या गोष्टी सुसंगतश्या दिसतात, 
त्याच गोष्टी मोठेपणी विसंगत दिसूं लागतात. आपणही वाढलेली मुलेंच आहों. 
आपली योग्यता मुलांहून कांहीं अधिक आहे, असें नाहीं. आतां सांगितलेल्या 
पुस्तकासारखीच जगाची हुवेहुव स्थिति आहे. त्यांत सर्वत्र विसंगतता भरली 
आहे. एकच गोष्ट एकाच प्रकारें अनेक वेळां घडून आल्याचें दिसले, म्हणजे 
त्यावरून आपण आपले कायदे बनवितों. एखाद्या गोष्टीची परंपरा एकसारखी 
अनेक वेळां दिसली म्हणजे आपले कारणकार्यभाव आपण तयार करतों. त्या 
परंपरेपेकीं एका गोष्टीला आपण कारण म्हणतों आणि दुसरीला कार्य असें 
नांव देतो. आपणच निर्माण केलेल्या या कार्यकारणभावांस आणि कायद्यांस 
अनुसरून विश्व वर्तत आहे, असें आपणांस वाटतें. चाळू स्वप्नाचा अंत झाला 
म्हणजे दुसर्‍या स्वप्नाला प्रारंभ होतो आणि त्यां वेळींही जं कांहीं घडते तें 
सुसंगत आहे अशी कल्पना कायम असतेच. स्वप्नांत अनेक वस्तूंचे दर्शन 
-आपणांस होतें आणि त्यावेळीं त्या वस्तु सुसंगत आहेत असें आपणांस 
वाटत असतें. स्वप्न चाळू असतां अनेक प्रकारच्या क्रिया घडलेल्या आपणांस 
दिसतात आणि त्यावेळीं तरी त्यांत विसंगतपणा आहे, असें आपणांस वाटत 
नाहीं. आपण जागे झालों म्हणजे स्वप्नांतील अनेक क्रियांचा विसंगतपणा 
आपणांस दिसूं लागतो. त्याचप्रमाणें या विश्वरूप महास्वप्तांतून आपण 
जागे झालों व सलयस्वरूपाशीं त्याची आपण तुलना केली, म्हणजे हजारो. 
विसंगत गोष्टी त्यांत आपणांस दिसू लागतील. गारुड्याच्या पोतडीत 
जशा अस्ताव्यस्त वस्तू भरलेल्या असतात, तसेंच हें जग म्हणजे अस्ता- 
व्यस्त वस्तूंचे प्रचंड पोतडें आहे. असें आपणांस दिसून येईल. अनेक प्रका- 
रच्या विसंगत चित्रांचे एक लांबलचक भेंडोळें आपल्यासमोर उलगडत 
आहे असें आपणांस दिसून येईल. त्यांत आरंभ कशाचा आणि शेवट तरी 
कशाचा १ पण या स्वप्नालाही शेवट येईल अशी. आपली खात्री असूं द्या. 
माया म्हणतात ती हीच. ढग इतस्ततः फिरूं लागले, म्हणजे सूर्य चाळू 


१८० स्वामी विवेकानंद यांचे समपम्र ग्रंथ. [ तृतीय 


लागल्याचा भ्रम दृष्टीला होतो. वस्तुतः सूर्य एकाच जागीं असतो. त्याचप्रमाणें 
ही माया ढगासारखी असून तुम्ही स्वतः सूर्यासारखे स्थिर आहां. मायेच्या 
चंचलतेचा आरोप स्वतःवर केल्यामुळें आपण जातों आणि येतों असें आप- 
णास वाटतें. वास्तविक आपण जात नाहीं अथवा येतही नाहीं. त्या स्थिर- 
रूपाकडे बाह्यविश्वांतेन अवलोकन केलें म्हणजे त्याला आपण परमेश्वर म्हणतो 
आणि हीच दृष्टि स्वतःकडे वळविली म्हणजे तेंच स्थिररूप “मी या ख्पानें 
दिसतें. दोन्हीं रूपें एकच. एकाच रूपाचे हे दोन प्रकार आहेत. तुमच्याहून 
अगदीं भिन्न असा परमेश्वर म्हणून कोणी प्राणी नाहीं. तसेंच तुमचें ज॑ 
वास्तविक निश्चवलळरूप आहे, त्याहून उच्च प्रतीच्या स्वरूपाचा असाही कोणी 
नांही. सर्व प्रकारचे देव म्हणजे तुम्हींच उत्पन्न केलेले लहान लहान प्राणी 
आहेत. “ आकारास्थ पिता? आणि इतर कल्पनात्मक देव, हीं तुम्हींच स्वतः- 
च्या कल्पनेने काढलेली चित्रें आहेत. परमेश्वर म्हणजे तुमचीच प्रतिमा. 
“ परमेश्वराने स्वतःच्या मूर्तीवरहुकूम मनुष्य घडविला, ” ही खिस्ती शाक्षां- 
तील उपपत्ति सर्वथा चुकीची आहे. त्या ठिकाणीं “ मनुष्यानें स्वतःच्या मूर्ती- 
बरहुकूम परमेश्वर बनविला ” असें पाहिजे. हीच शाल्लीय उपपत्ति आहे. 
आपणच या साऱ्या विश्वभर अनेक देव निर्माण करीत असतों. परमेश्वराला 
निर्माण करून आपण त्याच्या पायां पडतों आणि त्याची पूजा करतों. हें परमे- 
श्वराचें स्वप्न आपण निर्माण करतों आणि त्यावरच आपलें प्रेम जडतें. 
इतका वेळ ज्या अनेक गोष्टींचे विवेचन आपण केलें, त्यांत ध्यानांत ठेव- 
ण्याचा मुख्य सुद्दा हाच कीं, अस्तित्व म्हणून जें कांहीं आहे तें एकच आहे; 
त्या एकाच अस्तित्वाकडे निरनिराळ्या भिंगांतून आपण पाहतो आणि 
त्याला पृथ्वी, स्वर्ग, नरक, परमेश्वर, पिशाच, मनुष्य, राक्षस व दुसरीही 
कित्येक नांवें आपण देतों. ही सारी आपण निर्माण केलेली सृष्टि आहे. तथापि 
“ नित्यो डनित्यानां चेतनश्वेतनाचाम्‌ । एको बहूनां यो विदधाति का- 
मान्‌ । तमात्मस्थं येञनुपड्यंति धीरास्तेषां शांतिः शाश्वती नेतरेषाम्‌ ॥ ” 
( कठोपनिषत्‌ ५. १३. ). अनित्य अश्या सगळ्या वस्तुजातांतील नित्य- 
तत्त्व जो पाहतो, सत्युवशा अशा या विश्वांतीळ एकरूप चैतन्याचा अनु- 
भव जो घेतो, या. अनेकांना तृप्ति देणाऱया एकाला जो स्वतःच्या अंत- 
आर्मी जाणतो, त्यालाच झांति माळ घालते; इतर कोणालाही नाहीं. जें 
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कांहीं जाणावयाचें आहे, तें हेंच. ज्याचा अनुभव घ्यावयाचा, तें सदैव एकरूप 
असणारे अस्तित्वच होय. आतां हा अनुभव कसा घेतां येईल, इतकाच काय 
तो प्रश्न उरला. या स्वप्नांतून आपण जागे कसे होऊं याचा विचार केला 
"पाहिजे. आज या श्रुद्र देहांत कोंडून घेऊन “ मी * म्हणजे “ देह? हा जप आपण 
भ्रमामुळें करीत आहो. हा महाश्रम कसा जाईल £ या विश्वाचे अधिष्ठान 
.आपणच आहों. जडरूप होऊन या श्रुद्र मनुष्यदेहांत स्वतःस आपण कोंडून 
घेतलें आहे. स्वतःची सदैव सुखरूपता विसरल्यामुळें एखाद्याच्या तोंडून दोन 
-शब्दांची अपेक्षा आपण करीत आहों ! एखादा रागाचा शब्द ऐकल्याबरोबर 
आपला आनंद पार मावळून जातो ! हर हर ! कोण भयंकर दशा ही ! 
गुलामगिरीचे याहून खडतर असें स्वरूप तें कोणतें असणार ! जोमीचया 
सुखदुःखादि सर्व प्रकारच्या दंद्रांपलीकडे असणारा, हें सारें विश्व ज्या माझें 
केवळ प्रतिबिंब, ज्या माझ्या अनंत तेजोनिधींतून चंद्रसूर्यादि गोल, तुषारां- 
सारखे उडाले आहेत, तोच मी अशा गुलामगिरींत खितपत पडलो आहें, अं! 

माझ्या शरिराला कोणी चिमटा घेतला तर ताबडतोब दुःखाने मी ओरडतो ! 

.एखादा गोड शब्द कोणी उच्चारला म्हणजे जणुंकाय मी आनंदाच्या शिखरा- 
वर वसतों ! काय ही माझी स्थिति! मी या भिकार देहाचा गुलाम, मी या 
तुच्छ मनाचा गुलाम, मी या जगाचा युलाम, एखाद्या बऱ्यावाईट शब्दाचा 

गुलाम, अनंत वासनांचा मी युलाम, खाचा गुलाम, जीविताचा युलाम 

आणि मसृत्यूचाही गुलाम ! या सर्व वस्तूंचा मी दासानुदास बनून गेलों आहें! 
आतां या गुलामगिरीतून माझी सुटका कशी होईल १ या अनंत शंंखलांचीं 

जाळीं कशीं तुटतील £ याला कांहीं उपाय आहे काय ६ आहे. उपाय हाच. 

सर्यव्य़ापी आत्म्यावद्दळ ऐकणें, त्याचें ज्ञान करून घेणें आणि त्याचेच सदैव 

सिंतन-ध्यान-करणें हाच उपाय योग्य आहे. अद्वेतवादी ज्ञानी पुरुषांनी हाच 

उपाय सांगितला आहे. सत्यवस्तूबद्दल प्रथम ऐकून ध्या; जं कांहीं तुम्ही ऐकले 
असेल, त्यावर नंतर विचार करा; आणि त्यानंतर त्या एकाचेंच सदैव चिंतन 
करा. सदोदित एकच विचार चित्तांत असूं द्या. “ अहं ब्रह्मास्मि ' यावांचून 
दुसरें कांहींच चित्तांत असूं नये. यावांचून अन्य कोणताही विचार आपलें 
बंधन अधिक इढ मात्र करील, हें जाणून त्याचा त्याग करावा. मी अमुक? 
अद्या प्रकारची आकुंचित भावना चित्तांत उठूं देऊं नये. हें शरीर, मन, पर- 


मेश्वर, भुतेंखेतें या सर्वाना एकदम रजा द्या. * अहं ब्रह्मास्सि ? यावांचून 
बाकीच्या सार्‍या अनंत वस्तूंना रजा द्या. “यत्र नान्यत्पश्‍याति नान्यच्छु- 
णोति नान्यद्विजानाति स भूमा 5थ यत्रान्यत्पर्यत्यन्यच्छुणोत्यन्यद्विजानाति 
तदल्पे यो वे भूमा तदमृतमथ यदल्पं तन्मत्य स भगव: कस्मिन्प्रातिठित 
इति स्वे महिश्नि यदि वा न महिश्लीति ” ( छांदोग्योपानेषत्‌ ७. २४. )- 
जेथें एक दुसर्‍याला पाहतो, जेथें एक दुसऱयाला ऐकतो, तें अल्प. ज्या ठिकाणीं 
एक दुसर्‍याला ऐकत नाहीं आणि एक दुसर्‍याला पाहत नाहीं, तें अनंत. 
सर्वोत अत्युःच ठिकाण तें हेंच. ज्या ठिकाणीं प्रमाता आणि प्रमेय एकरूप 
होतात, ज्या ठिकाणीं मी वक्ता आणि मीच श्रोता, ज्या ठिकाणीं मी गुरु 
आणि मीच शिष्य आणि ज्या ठिकाणीं मी जनक आणि मीच प्रजा, तेंच एक. 
ठिकाण मात्र निर्भय आहे. आपणाला भीति दाखविणारे दुसरें असें तेथें 
कोणीच नाहीं. ज्या ठिकाणीं मीच सर्वत्र असणार तेथें मला भीति दाखवा- 
यला तरी कोण असणार £ रोज हेंच ऐकणें, याचचा विचार करणें आणि 
याचाच निदिघ्यास ठेवणें हाच मार्ग आहे. बाकीच्या सर्व विचारांस हांकून 
लावा. फक्त इतकेच शब्द ऐकण्याचा छंद तुमच्या कानांना लागूं द्या. फक्त 
इतकेच शब्द अंतः:करणापर्यंत पोहोंचूं द्या. “ सो5हम्‌ ' एवब्या एकाच 
शब्दाचा जप आपण नित्य करावयास पाहिजे. हाच जप तुमच्या रोमरोमांत 
खेळत राहिला पाहिजे. तुमच्या प्रत्येक ज्ञानतंतूंच्या स्पंदांवरोबर तेथें हाच 
स्पंद उमटत राहिला पाहिजे. तुमच्या देहांतील रक्ताच्या प्रत्येक थेंबाबरोबर 
याच विचाराचें अभिसरण देहांत झालें पाहिजे. अत्यक्ष स्त्यूच्या मुखासंनिध 
असतांही त्यावेळीं “सो5हम्‌ ' एवढेंच म्हणावयाचें. हिंदुस्थानांत एक संन्यासी 
होता, तो फक्त “ शिवो5हम्‌? एवढा शब्द म्हणत असे. एके वेळीं तो एका 
अरण्यांतून जात असतां एका वाघानें त्याजवर उडी मारली. “शिवो$हम्‌? 
हा त्याचा जप चालच होता. वाघानें त्याला धरून फाडलें आणि ठार मारले; 
त्यावेळीं जीव जाईपर्यंत तो * शिवो5हम्‌? एवढाच शब्द म्हणत होता. 
एखादें महाभय प्राप्त झालें असतां, प्रत्यक्ष गरत्यूच्या मुखीं जात असतां, लढा- 
इच्या भर गर्दीत असतां, समुद्राच्या तळापर्यंत बुडत असतां, अत्युच्च पर्व- 
ताच्या शिखरावर असतां अथवा एखाद्या निविड अरण्यांत असतांही आपल्या 
"गळा ' सोड्हमू ' एवढाच शब्द शिकवीत जा. रात्री आणि दिवसा एकच 
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र्य ००० क पावक ता 
जप. “ सो5हम्‌? हा मंत्र महावलदायी आहे. हाच धर्म. “ नायमात्मा बल- 
हीनेन लभ्य: ” ( मुण्डकोपनिषत्‌ ३२. २. ५४. ), हें श्रुतिवचन नित्य लक्ष्यांत 
बाळगणें अवश्य आहे. आत्मलाभ फक्त श्रालाच शक्‍य आहे. “ अरे परमे- 
श्वरा, मी पापी आहें, मी दुःखकर्दमांत लोळणारा आहें. ” असले शब्द तोंडा- 
वाटे कधींही काढूं नका. असल्या शब्दांनी आपलें तोंड कां विटाळावें ९ तुम्हांला 
मदत करावयाला या विश्वांत कोण समर्थ आहे सारे विश्व तुमच्या मदतीनें 
चालत आहे; मग या विश्वांत असा कोणता पदार्थ आहे, कीं जो तुम्हांला 
मदत करील. या मानवस्रृष्टींत, देवसृष्टींत अथवा दानवस्ृष्टींत असा एकही 
प्राणी जन्मास आला नाहीं कीं जो तुम्हांला मदत करील. या विश्वाचे परमे- 
श्वर तुम्हींच. मग तुम्हीं मदत कोणाजवळ मागावी आणि ती तुम्हांला कोणी 
द्यावी £ या विश्वांत मदत देणारे तुमचे तुम्हीच. एखादे वेळीं आपण प्रार्थना 
करतों आणि ती सफळ झाली म्हणजे ती विश्ववाह्य अशा शक्तीने ऐकली, असें 
आपणास वाटतें; पण .तो निवळ भ्रम आहे. आपण वस्तुतः आपलीच प्रार्थना 
करतों आणि ती ऐकणारेही आपणच. आपल्याला बाहेरून मदत मिळाली असें 
वाटतें; पण विश्वनिर्माणकते आम्हींच असल्यावर आम्हांस मदत करण्याची 
पात्रता कोणत्या वस्तूच्या अंगीं असणार ८ .रेश्माचा किडा आपल्याच पोटां- 
तून तंतू काढतो आणि त्यांत स्वतःस गुंडाळून घेतो. त्याचे हातपाय पक्के 
बांधले गेले म्हणजे “ आतां यांतून मला कोण सोडवील १? असा विचार 
तो करूं लागतो. पण अशा स्थितींत त्याला मदत कोण करणार ? लानें 
निर्माण केलेलें जाळें त्याचें त्यालाच तोडलें पाहिजे. तें जाळें त्यानें स्वतः 
तोडलें म्हणजे त्यांतून सुंदर फुलपांखरूं बाहेर पडतें आणि इच्छेस येईल 
तिकडे गमन करतें. हें देहरूपी जाळें तुम्हींच निर्माण केलें आहे. यांतून तुम्ही 
बाहेर पडलां म्हणजे सत्याची व तुमची भेट होईल. सदोदित आपल्या 
चित्ताला एकच जप शिकवीत जा. “सो$हम्‌ ' हा एकच जप तुमच्या 
चित्तांतील अनंतवासना दग्ध करील. जी शाक्ति तुमच्यांत सध्या ,युप्तरूपानें 
वास करीत आहे ती बाहेर पडेल. सध्या निद्रावस्थेंत असलेली ती स्थिति 
खडबडून जागी होईल. आपल्या अंतःकरणावर सत्यवस्तूचा एकसारखा 
आघात करून तिला जागृति आणावयाची आहे. त्यावांचून दुसरा कांहीं 
उपाय नाहीं. जेथें गेळें असतां दुर्बळपणाचा एखादाही विचार उद्भवत असेल 
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अशा ठिकाणीं कधीं पाऊलही घालूं नये. तुम्हांस ज्ञानयोगी होणें असेल, तर 
दुर्बलता प्रथम टाकली पाहिजे. त्यावांचून ज्ञानमार्गाला लागण्याची योग्यता 
सुमच्या अंगीं कधींही येणार नाहीं. 

अभ्यासाला आरंभ करण्यापूर्वी आपल्या चित्तावरील संशयरूपी मळ प्रथम 
काहून टाकला पाहिजे. प्रथम या सार्‍या उपपत्ती ऐकून घ्या. त्याबद्दळ वाटेल 
तितक्या निकराचा वाद करा. तुमची विवेचकवुद्धि होईल तितकी प्रखर करा. 
तिच्या भट्चींत सर्व हिणकस जळून जाऊं द्या, आणि सत्य मार्ग असला तर 
हाच, अशी खात्री तुमच्या चित्ताला पक्की पटली, ह्मणजे सर्व वादविवाद बंद 
करून टाका. मग आपल्या तोंडाला कायमचेच कुळूप घालणें चांगलें. अजया 
वेळीं स्वतः वादविवाद तर करूं नयेच, पण दुसर्‍याचें भाषणही ऐकून घेऊं नये. 
उुमच्या स्वतःच्या चित्ताची खात्री झाल्यावर वादविवाद करून फायदा काय? 
चादविवादाचें काम पूर्वीच होऊन गेल्यावर शिक काय उरतें ९ सत्याचा 
अनुभव पत्यक्ष घेणें हेंच. मग फुकटच्या वादविवादांत आपलें मोलाचें आयुष्य 
व्यर्थ कां घालवावें १ सत्याचाच जप सदोदित करावयाचा, आपल्या चित्ताला 
दृढता आणणारा प्रत्येक विचार सांठवावयाचा आणि दुर्बळता आणणाऱ्या 
प्रत्येक विचाराचा त्याग करावयाचा, इतकीच कार्मागेरी आपल्याकरितां शिल्लक 
उरते. जो शुद्ध भक्तिमार्गी असतो तो मूर्तींचे आणि दुसऱ्या अश्याच प्रका- 
रच्या वस्तूंचें चिंतन करतो. खरें ह्टलें हणजे हाच स्वाभाविक व सोपा 
रस्ता आहे; तथापि तो फार लांब पछ़्याचा मार्ग आहे हेंही खोटें नाहीं. राज- 
योगी, शरिरांतील ज्ञानकमलांचें घ्यान करून तद्द्वारा मनःशक्तीस चेतना आण- 
“याचा अभ्यास करीत असतात. ज्ञानयोग्यांचा मार्ग या दोहोहून भिन्न आहे. 
शरीर अथवा मन यांना अस्तित्वच नाहीं असें चिंतन करणें, हा ज्ञानयोग्याचा 
मार्ग. शरीर आणि मन यांच्या अस्तित्वकल्पनेचा साफ लोप झाला पाहिजे. 
या कल्पनांना अट्ट्हासानें हद्दपार करावयाचें आहे. याकरितां त्यांबदृढह़ अधिक 


व्हाव्या ह्मणून मन 


सारखेंच झालें. एक रोग बरा व्हावा ह्मणून दुसर्‍या रोगाला 
काय फायदा £ याकरितां ज्ञानमार्ग हा अत्यंत बिकट मार्ग 
'उकाच'शब्दांत सांगावयाचा तर तो * नेति? या शब्दाने 


ला बोलावणें पाठवून 
॥ आहे. त्याचा मार्ग 
सांगतां येईल. प्रत्येक 
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चस्तूला तो “ नेति ? ह्मणतो. प्रत्येक वस्तूचा अशा रीतीनें पूर्ण प्रास झाल्या- 
वर दोवटीं जें काय उरतें, तें तो स्वतःच उरतो. प्रत्येक वस्तूचे एथक्करण करून 
त्यांतील “आत्मा? शोधण्याची ही क्रिया आहे. प्रत्येक वस्तूचा उच्छेद कराव- 
याचा आणि अशा रीतीनें सर्व विश्वाचें पृथकरण करून त्याला स्वतःपासून 
दूर करावयाचें हाच ज्ञान्याचा मार्ग. 'मी ज्ञानी आहें) ही भाषा बोलण्याला फार 
सोपी आहे, पण ज्ञानी होणें मात्र कठीण आहे. “फुकाचें मुखीं बोलतां काय - 
वेंचे ?” “क्षुरस्य धारा निशिता दुरत्यया । दुर्ग पथस्तत्कवयो वदंति ॥” 
( कठोपनिषत्‌ १. ३. १४ ). तीत्न धार दिलेल्या वस्तर्‍यावरून चालणें आणि 
ज्ञानी होऊं पाहणें, हीं कमँ सारखींच सोपी आहेत; तथापि भिऊं नका; धीर 
सोडूं नका. “ उत्तिष्ठत जाग्रत प्राप्यवरान्निबधत । ” असा उपदेश उच्च 
घोषानें श्राति करीत आहे. 

मन आणि देह या श्रुद्र कल्पनांचा सर्वस्वी त्याग ज्ञान्याला कर्तव्य आहे. 
मग त्यानें कशाचें चिंतन करावें ? 'मी स्वामी” इतकी कल्पना माझ्या चित्तांत 
आल्याबरोबर 'मी देह? असें वाद लागतें. त्याचवेळी मनाला जवर टोला 
दिला पाहिजे आणि त्याला बजावलें पाहिजे कीं “तूं देह नाहींस; तूं आत्मरूप 
आहेस.? शरिराला शेंकडों रोगांनी घेरले, तरी त्याची काळजी कोण करतो? 
अत्यंत अक्काळविक्ताळ रूप घेऊन मृत्यु पुढें येऊन उभा राहिला, तरी त्याकडे 
आह्मी ढुंकूनही बघणार नाहीं. मी देह नव्हें. मग या देहाला नटवावयाचें 
आणि सजवावयाचें कशाला ? त्या जुन्या स्वप्नाचें सुख पुन्हा भोगण्याची इच्छा 
आहे काय ? त्या गुलामगिरीच्या चिखलांत पुन्हा लोळण्याकरितां ! नको, 
नको. त्याचें आतां नांव काढूं नका. मी देह नव्हें. ज्ञान्याचा मार्ग हाच. 

भक्त ह्मणतो, ' हें शरीर मला ईश्वराने दिलें. याच्या साहाय्यानें संसार- 
समुद्रांतून मीं तरून जावें हाच त्याचा उद्देश आहे. याकरितां हा ससुद्र पार 
होईपर्यंत मला त्याचें संरक्षण केलें पाहिजे. 

क ह्मणतो, याच देहांत अनंतशक्ति वास करीत आहे. ती पूर्ण जागृत 
हो मला त्याला जपलें पाहिजे. ? 

पण ज्ञान्याला इतका वेळ थांबण्याला फुरसुदच नाहीं. याच क्षणीं त्याला 
मुक्ति पाहिजे. त्याचें चिंतन एकच. “ मी सदैव मुक्त आहें. मी बद्ध केव्हांच 
नव्हतो. मी सदैव या सृष्टीचा परमात्मा आहें. मग मला पूर्णत्व देणारा 
दुसरा कोण असणार £ मी आतांच पूर्ण आहें. व 
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मनुष्य स्वतः पूर्णत्व पावला ह्मणजे इतरांतील पूर्णत त्याला दिसूं लागतें. 
त्याला सर्व ठिकाणीं अपूर्णत्व दिसतें याचें कारण, तो स्वतःच्या अपूर्ण मनाचें 
प्रातिबिंब सर्वत्र पाहत असतो हेंच. तो स्वतः अपूर्ण असल्यावांचून सर्वत्र 
अपूणता त्याला कशी दिसेल १ याकरितां पूर्णत्व आणि अपूर्णत्व या दोन्ही 
कल्पनांचा त्याग ज्ञानी करीत असतो. त्याच्या दृष्टीनें दुसऱ्या कशाला अस्ति- 
त्वच नसतें. मुक्त स्थितींत त्याला बरें आणि वाईट या दोहोंपैकी कोणाचाच 
प्रत्यय येत नाहीं. हें वरे आणि तें वाईट असें कोण ह्मणतो £ ज्याच्या ठिकाणीं 
या दंद्रांचे अंश शिल्लक असतील तोच. शरीर कोणाला दिसतें £ जो स्वतः 
शरीरमय होऊन बसला असेल त्यालाच. “मी देह नव्हें, हा अनुभव येतां- 
क्षणींच जगाचा लोप संपूर्णत्वानें होतो. तें कायमचेंच हरवतें. आपल्या बुद्धीला 
खंबीर करून जडवस्तूंत गुरफटून बसलेल्या आत्म्याला मोकळें करावयाचें 
हा ज्ञान्याचा मार्ग. “ नेति नेति ? हाच त्याचा मार्ग 
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प्रकरण ६ वें. 
आमत्मैक्य. 


गेल्या प्रसंगीं ज्या विषयाची आपण चर्चा करीत होतों व त्याचा जो 
शेवटला निष्कर्ष आपण काढला, त्यासंबंधीं हिंदुस्थानांत अत्यंत प्राचीन 
काळींही कशा प्रकारचे वादविवाद होत असत हें दाखविण्याकरितां, एका उप- 
निषदांतील कांहीं भाग मी आज आपणांस वाचून दाखावेणार आहें. 

ब्रृहदारण्यकोपनिषतू--अध्याय २. ब्राह्मण ४. 

याज्ञवल्क्य या नांवाचे एक महर्षि पूर्वकाळीं होऊन गेले. व्रद्धपणीं गृहत्याग 
करावा अशी चाल पूर्वी हिंदुस्थानांत होती, हें आपणांस मीं पूर्वी सांगितलेंच 
आहे. एके दिवशीं याज्ञवल्क्य आपल्या पत्नीला म्हणाले, “ हें सर्व वित्त आणि 
इतर जी कांहीं चीजवस्त माझ्याजवळ आहे ती सर्व आतां तुझ्या स्वाधीन 
करून अरण्यवास पत्करण्याचा माझा विचार झाला आहे. ” ती म्हणाली, . 
“ महाराज, संपत्तीने विपुल अशी ही एथ्वी मला कोणी दिली, तरी मला तीमुळे 
अमरत्व प्राप्त होईल का? याज्ञवल्क्य म्हणाले, “ नाहीं, तसें होणें शक्‍य नाहीं. 
फार तर तुझा संसार श्रीमंतीचा होईल, इतकेंच. संपत्तीच्या हातीं अमरत्व 
देण्याचें सामर्थ्य नाहीं. पत्नी म्हणाली, 'ज्यायोगें मला अमरत्व प्राप्त होईल 
असा कांहीं उपाय आपणास ठाऊक असल्यास मला सांगा. याज्ञवल्क्य म्हणाले, . 
“ तूं आजपर्यंत माझी आवडती होतीसच; पण या प्रश्नामुळे तू आतां मला 
अधिक आवडे लागलीस. ये, इकडे येऊन वैस. आतां जें कांहीं मी तुला 
सांगेन, तें प्रथम लक्ष्यपूर्वक ऐकून घे आणि नंतर त्याचें सदैव चिंतन कर. ' 
महर्षि पुढें बोळ लागले “ ल्ली पुरुषावर प्रेम करते तें वास्तविक पुरुषा- 
करितां नसून तें प्रेम आत्म्यावरील आहे. ( पतिनिमित्त पती तुजला 
प्रिये । म्रिय असें सहसा म्हणतां नये । परम आवडि आपुलि आपणा । 
वळख तूं तुज टाकुनि मीपणा ॥-र्‍वामनपंडित. ) तिचें खरें प्रेम आत्म्या- 
वर असतें आणि त्यासाठीं ती पतीवर प्रेम करते. पुरुष सरीवर प्रेम 
करतो, पण तें श्लीसाठीं नसून आत्म्यासाठीं अंसतें. आईबाप अपत्यावर 
प्रेम करतात पण तें प्रेम अपत्यासाठीं नसून तें आत्मप्रेमच असतें. 
संपत्तीची आवड वस्तुतः संपत्तीकरितां नसून, तें प्रेमही आत्मप्रेमच होय.- 
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ब्राह्मणाबद्दल जें पूज्यत्व असतें, तें बत्राह्मणाकरितां नसून आत्म्याकरितांच 
असतें. तर्सेच क्षत्रियावद्दल जो पूज्यभाव असतो, तो क्षत्रियासाठीं नसून 
आत्म्यासाठींच असतो. त्याचप्रमाणें जगावर जें प्रेम असतें, तेंही जगाकरितां 
*नसून आत्म्याकरितांच असतें; आणि तसेंच, देवांवर जें प्रेम असतें, तें देवां- 
करितां नसून आत्म्याकरितांच असतें. कोणी कशावरही प्रेम करो, तें प्रेम 
'त्या वस्तूकरितां नसून आत्म्याकरितांच असतें. याकरितां आत्मा म्हणजे काय, 
याजबद्दल प्रथम ऐकून घ्यावें; नंतर जें कांहीं ऐकलें असेल त्याचा सांगोपांग 
विचार करावा, आणि मग त्याचेंच सदेव चिंतन करावें. माझ्या प्रिय मेत्रेयि, 
आत्मज्ञान झालें म्हणजे सर्वकांही ज्ञात होतें. सर्व वस्तुजातांत अज्ञात असें 
-कांहीं उरतच नाहीं. 
या संभाषणाचा अर्थ काय ९ आपणाला चमत्कारिक भासण्यासारखें तत्त्व- 
-ज्ञान यांत गोंविळें आहे. ज्याला आपण जग या संज्ञेने ओळखतों, त्यांतील 
- अनेक वस्तूंच्या द्वारें आत्माच प्रतीत होत असतो, असें यांत सांगितलें आहे. 
"प्रेम, प्रेम म्हणून जी कांहीं चीज आहे, तिचें वास्तविक स्वरूप म्हणजे अगदीं 
हलक्‍या दर्जाचा आपलपोटेपणा हेंच. याहून व्या प्रेमाला खऱया दृष्टीनें अधिक 
"किंमत नाहीं, आणि माझें स्वतःवरच प्रेम असल्यामुळें मी इतरांवर प्रेम 
“करतों, असें या संभाषणांत दर्शविले आहे, हें खरें असेल कांय € अर्वाचीन 
काळच्याही कांहीं तत्त्ववेत्त्यांनीं हेंच प्रतिपादन केलें आहे. त्यांचेही म्हणणें 
:हेंच आहे कीं, मनुष्याला कार्याकडे प्रत्रत्त करणारी एकच शक्ति या जगांत 
आहे. ती शक्ति म्हणजे स्वार्थ. हें म्हणणें खरें आहे आणि खोटेंही आहे. या 
"लहानशा देहांत प्रत्ययाला येणारा “ मी हा त्या विश्वव्यापी आत्म्याची छाया- 
प्रतिबिंब-मात्र आहे; आणि या छायारूप “ मी ? बद्दल प्रेम वाटणें हें पापमूलक 
आहे असें वाटतें, याचें कारण हेंच कीं, हें प्रेम समर्याद होतें. प्रेमाचे हें आऊु- 
चित स्वरूप आहे. आपलें प्रेम वस्तुतः छायेबद्दल नसून तें विश्वव्यापी आत्म्या- 
'करितांच असतें; तथापि तें बाह्यतः मर्यादित झालें-आकुंचन पावलें-म्हणजे 
"त्याला आपलपोटेपणाचें हिडिस स्वरूप प्राप्त होते. एखादी ल्ली आपल्या नव- 
र्‍ऱ्यावर प्रेम करते ते सुद्धां वस्तुतः विश्वव्यापक आत्म्यावरीलच प्रेम होय. 
आतां ही गोष्ट तिला कदाचित्‌ समजत असेल अथवा नसेल इतर्केच. त्या 
्रेमाचें रूप व्यक्त होऊन जगाच्या बंधनांत सांपडूं :लागलें, कीं तें हलक्या 
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दर्जाचे होतें आणि त्याला आपलपोटेपणा हें पापदर्शक नांव प्राप्त होतें; तथापि 
तें प्रेमही विश्वव्यापी प्रेमाचाच अंश असतें. विश्वव्यापी आत्मा हा प्रेमनिधान 
असल्यामुळें आपल्या मनांत कसल्याही प्रकारचें प्रेम अंशतः जरी उद्भवले, तरी 
तें त्या निधींतूनच आलें पाहिजे. 

या आत्म्याची आपणांस ओळख करून घ्यावयाची आहे. ज्यांना अशा 
प्रकारची ओळख पटलेली नसते, ते अत्यंत मर्यादित स्थितींत राहिले असल्या- 
मुळें त्यांचें प्रेमही अत्यंत मर्यादित होतें; आणि त्याला आपलपोटेपणा हें नांव 
प्राप्त होतें. ज्यांना आत्मप्रतीति झालेळी असते, त्यांच्या प्रेमालाही मर्यादा 
नसते. त्यांचें ग्रेम विश्वव्यापी असतें. त्यांचा आपलपोटेपणा आपली लहानशी 
मर्यादा टाकून विश्वव्यापी होतो. “ कीं विश्वचि माझें घर । ऐशी मति ज- 
याची स्थिर । किंबहुना चराचर । आपण झाला |॥” अशी त्यांची स्थिति 
होते आणि त्यांना आपण सत्पुरुष ह्मणतों. कोणाचें ब्राह्मणावर प्रेम असतें तें 
तो ब्राह्मण ह्मणून नव्हे, तर त्याच्या द्वारा जें आत्मबिंबाचें दर्शन होतें त्या- 
वरील तें ग्रेम असतें. “ ब्राह्मण आणि विश्वात्मा, हे जो वेगळेपणें पाहतो 
त्याचा ब्राह्मण त्याग करतो. क्षत्रिय आणि .विश्वात्मा हे भिन्न आहेत असें जो 
पाहतो त्याचा क्षत्रिय त्याग करतो. जग आणि विश्वव्यापी आत्मा हे मिन्न 
आहेत असें जो पाहतो त्याचा जग त्याग करतें. देव आणि विश्वव्यापी आत्मा 
यांत भिन्नता आहे असें जो पाहतो त्याचा देव त्याग करतात. सर्व वस्तू 
निराळ्या आणि विश्वव्यापी आत्मा निराळा असें जो पाहतो त्याचा त्याग सवं 
वस्तू करतात. ब्राह्मण, क्षत्रिय, देव, जग आणि इतर सर्व वस्तू, या वस्तुतः 
आत्मरूपच आहेत. ' प्रेमाचें स्वरूप महर्षि याज्ञवल्क्यांनीं याप्रमाणें सांगितलें 
आहे. प्रेम याप्रमाणें विश्वव्यापी असतां त्यांत आपलपोटेपणाचा भाग कसा 
निर्माण होतो? माझें प्रेम एखाद्या विशिष्ट ल्लीच्या ठायीं जडलें आहे अशी 
कल्पना करूं. ज्याक्षणी मी माझें भ्रेम त्या एकाच विशिष्ट व्यक्तीशी जोडलें, 
त्याचक्षणी माझ्यांतील प्रेमाला मर्यादा उत्पन्न झाली. जो पदार्थ .समर्यांद आहे 
तो अनंत असूं शकणार नाहीं हा तर सिद्धांतच आहे. माझें प्रेम समरयाद 
झाल्याबरोबर तें अंतवंत झालें, आणि त्याबरोबरच त्याला स्वार्थाचें-आपलपोटे- 
पणाचें-श्ुद्ररूपही प्राप्त झालें. त्याला स्वार्थाचें रूप प्राप्त होण्याबरोबर, त्याचें 
दुःखांत पर्यवसान होण्याचीही भीतिही उत्पन्न झाली; पण ती क्ली आत्मरूपच 
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'आहे असा प्रत्यय माझ्या अंतरंगांत वाणला, तर त्याच माझ्या प्रेमाला पूर्णत्व 
प्राप्त होतं; आणि मग त्या ठिकाणीं दुःखाचे वारंही संभवत नाहीं. अश्याच 
रीतीनें विश्वातून एखादी वस्तु निराळी करून-तिचें आत्मरूप संकुचित करून- . 
'तिजवर तुम्ही प्रेम करतां त्यावेळीं त्या तुमच्या क्रियेला पुढें होणार्‍या प्रतिक्रियेची 
“तयारीच तुम्ही करीत असतां. ज्या ज्या पदार्थाचे आत्मरूप आपण संकुचित 
-करूं पाहतो, तो तो प्रत्येक पदार्थ आपल्या या क्रियेला प्रतिक्रिया करतो आणि 
यामुळें त्या पदार्थातून आपणांस दुःखाची आणि संकटाची प्राप्ति होते. जर 
सर्व पदार्थ आत्मरूप आहेत असें जाणून आत्मरूपानें त्यांजवर आपण प्रेम 
'केलें, तर त्यांतून प्रतिक्रियेची-दुःखाची-उत्पत्ति होणें राकयच नाहीं. पूणीनंद- 
पूर्ण सुखरूपता-ती हीच. 
या कल्पनातीत स्थितीला पोहोंचणें राक्य आहे काय? या स्थितीला पोहों- 
-चावयास कांहीं मार्ग आहे काय ६ होय. श्री याज्ञवल्क्यांनीं हा मार्गही सुप्रका- , 
शित करून ठेविला आहे. विश्व अनंत आहे. त्याच्यांतील प्रत्येक वस्तूंत 
आत्मरूप पाहावयाचे ही गोष्ट खरी; पण प्रथम आत्मरूपाचीच ओळख नसेल, 
तर तें इतर वस्तूंत तरी कोठून दिसेल “ लांब अंतरावर एखादा ढोल वाजत 
असला आणि त्याचा नाद बंद करण्याची इच्छा आपणास झाली, तर हवेवरून 
वाहत येणारे नादतरंग वंद करून त्याचा नाद बंद करणें आपणास शक्‍य 
नाहीं; परंतु आपण त्या ढोलाजवळ गेलों व त्यावर हात ठेविला, तर त्याचा 
नाद ताबडतोब वंद पडेल. एखादा शंख वाजत असला, तर शंखाजवळ 
जाऊन त्याच्या सुखाला हात लावल्याशिवाय त्याचें वाजणें बंद करतां येत 
नाहीं. एखादा वीणा वाजत असला, तर त्याच्याजवळ जाऊन त्याच्या तारां- 
वर हात ठेवला पाहिजे. ओलसर सर्पण जळत असलें ह्मणजे त्यांतून धूर 
आणि नानाप्रकारचे स्फुलिंग बाहेर पडत असतात. त्याचप्रमाणें त्या मोठ्या 
एकांतून इतिहास आणि अनेक प्रकारच्या विद्या बाहेर पडल्या आहेतः 
सव पाण्याचा शेवटचा मुक्काम समुद्र हाच; स्पर्शज्ञानाचें अधिष्ठान हात 
हेंच; गंधज्ञानाचे अधिष्ठान नाक; रसज्ञानाचें अधिष्ठान जीभ; रूपज्ञानाचें 
त डोळे; शब्दज्ञानाचें अधिष्ठान कान; संकल्पविकल्पांचें अधिष्ठान मन; 
सर्व विद्यांचें अधिष्ठान ह्द्य; क्रियेचें अधिष्टान हात; भाषेचें अधिष्ठान जीभ; 
'सद्वाच्या पाण्यांत मीठ ओतप्रोत भरलें असतांही तें दिसत नाहीं; त्याच- 
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प्रमाणें आत्मा अनेक अधिष्ठानांत आणि सर्वत्र ओतप्रोत भरलेला असतांही 
त्याचें दरान होत नाहीं; तथापि आत्मा विश्वांत सर्वत्र आहे. सर्वच आत्म- 
रूप आहे. सर्व ज्ञान जेथें एकत्र सांठविलें गेळें आहे असें ठिकाण आत्मा हॅंच. 
हें सर्व विश्व त्यांतूनच निर्माण झालें असून, त्याचा लयही त्यांतच होणार 
आहे. आत्मप्रतीति झाली तर आपण ज्ञानातीत होऊं. ? आपण सवं त्या 
आत्मरूपाचे स्फुलिंग आहों ही कल्पना येथें ग्रथित केली आहे. तसेंच आपण 
त्याला जाणलें असतां आपण त्याच मूळ अधिष्ठानाला परत जाऊन त्याशी 
पुन्हा एकरूप होतों असेंही येथें सांगितलें आहे. 
हें भाषण ऐकून मेत्रेयी घावरली. हा प्रकार आपणांस सर्वत्र आढळून 
येतो. अपूर्व असें भाषण ऐकल्यावर पुष्कळांचें चित्त कंपित व्हावयाचेंच. 
मैत्रेयी म्हणाली, “ महाराज, आपण मला गोंधळांत पाडीत आहां. आपण 
म्हणतां सर्व देव आणि व्यक्ती नष्ट होणार ! हें ऐकून माझें चित्त ठाव सोहूं 
पाहत आहे! व्यक्तित्व नष्ट झालें, तर अशा स्थितींत मला आत्मप्रतीति कशी 
होईल ६ व्यक्तित्व नष्ट झालें म्हणजे वेश्युद्धि येईल, कीं तश्या स्थितीतही 
आत्मप्रतीतीची जाणीव माझ्या ठिकाणीं राहील £ अद्या स्थितींत जाणण्या- 
जोगे कोणी असणार नाहीं काय £ अश्या स्थितींत संज्ञा कशाची असेल £ 
अशक्शा स्थितींत प्रेम कोणावर करावें ? आणि अशा स्थितींत द्वेष्य कोण असेल? 
अशा स्थितींत माझें काय होईल ?” याज्ञवल्क्य म्हणाले, * मैत्रेयि, मी बेशुद्धी- 
वददळ-मोहावस्थेबद्दल-बोललॉ नाहीं. भिऊं नको. आत्मा अविनाशी आहे. 
तो मूलतः अनाद्यनंत आहे. या एकरूपांत दोहोंचा भास होणें हें वैगुण्य आहे. 
ज्या ठिकाणीं द्रैताची प्रतीति आहे, त्याठिकाणी एक दुसर्‍याचा वास घेतो, एक 
' दुसऱ्याला पाहतो, एक दुसऱयाला ऐकतो, एक दुसर्‍याबद्दल विचार करतो 
आणि एक दुसर्‍याला जाणतो. पण सर्वच एकात्मरूप झाल्यावर कोण कशाचा 
वास घेणार, कोण कोणाला ऐकणार, कोण कोणाचें स्वागत करणार आणि 
कोण कोणाला जाणणार ? ज्यामुळें सर्व जाणलें जातें त्या मूलरूपाला जाण- 
ण्याचें सामर्थ्य कोणाला असणार आहे ? या आत्म्याबद्दल भाषेनें सांगावया- 
वेच म्हटलें, तर ' नेति नेति ? इतकेंच म्हणतां येईल. तो जाणतां येण्यासा- 
रखा नसल्यामुळें बुद्धि त्याला जाणूं शकत नाहीं. त्याच्यांत कसलाच बदल 
होत नसल्यामुळें तो कधींही निस्तेज होत नाहीं. तो अलिप्त असल्यामुळें 
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प्रकृतीशी तादात्म्य पावत नाहीं. स्वयंपूर्ण असल्यामुळें. तो सुखदुःखातीत 
आहे. जाणत्याला कोणी जाणावें कोणत्या साधनांनी त्याचें ज्ञान करून घ्यावें : 
त्याला जाणण्याला साधनेंच नाहींत. सर्वे क्रषींनी सांगितलेला हाच अंतिम 
सिद्धांत आहे. ज्ञानातीत होणें हाच आत्मानुभवाचा आणि अनंतत्वाचा मार्ग. * 
अस्तित्व म्हणून जें कांहीं आहे, तें एकरूप आहे असें येथें सांगितले 
आहे. ज्या ठिकाणीं लहानमोठे भाग नाहींत, जें अच्छेद्य आहे, ज्या- 
ठिकाणीं लहान आणि मोठें या शुद्र आणि म्रगजलवत्‌ कल्पना संभवतच 
नाहींत, असें तें विशिष्ट अस्तित्व आहे. त्या अस्तित्वाचे स्वरूप असें आहे 
तरी पिंडापिंडांतून तेंच रूप प्रतीत होत आहे. व्याक्तिमात्राच्या ठिकाणीं त्याच 
अस्तित्वाचे प्रकाशकिरण व्यक्त होत आहेत. प्रत्येक वस्तु त्याच आत्मरू- 
पाचें व्यक्तस्वरूप आहे. या मूळरूपापर्यंत कसें पोहोंचावयाचें १ महर्षि याज्ञ- 
: वल्क्यांनीं आपणांस आरंभींच असें सांगितलें आहे कीं, प्रथम याबद्दल ऐकून 
घ्या, मग त्यावर विचार करा आणि नंतर त्याचेच सदेव चिंतन करा. या 
विश्वांत जे जे कांहीं आपण पाहतो अथवा जाणतों, त्या सर्वोत मूलतत्त्व 
आत्मा हेंच आहे, असें येथवर सांगितलें आहे. नंतर आत्मरूपाचें अनंतत्व 
आणि मानवी मनाचें समरयादत्व यांचा विचार करून समर्यादानें अमया- 
दाला-अनंताला-जाणणें सर्वथा अशक्‍य आहे, असा सिद्धांत श्रीयाज्ञवल्क्यांनीं 
सांगितला आहे. आतां, अनंताला जाणणें आम्हांस जर सर्वथा अशक्‍य आहे 
तर पुढें आम्हीं काय करावें £ याज्ञवल्क्य म्हणतात कीं, जरी त्याला जाणतां 
आलें नाहीं, तरी त्याचा अनुभव होईल; आणि हें सांगत असतां त्यांनीं चितन- 
विचारही सांगितला आहे. हें सारें विश्व व्यक्तीला मदत करीत आहे आणि 

व्यक्ति ही विश्वाला मदत करीत आहे. कारण, त्यांचा अन्योन्यसंबंधच तसा , 
आहे. यांतील एकाची उत्कांति दुसर्‍याच्या उत्कांतीला मदत करते; पण 
आत्मा स्वयमेव प्रकाराक असल्यामुळें त्याला प्रकाश देणारा दुसरा कोणीही 
. असणें शक्‍य नाहीं हें उघडच आहे. जो स्वयंपूर्ण आहे, त्याला आणखी 
निराळें पूर्णत्व तें कोण आणि कसें देणार १ आत्मा स्वयमेव आनंदरूप आहे; 
आणि या सुखरूपतेचें कितीही ग्राम्यरूप आढळलें, तरी तेंही त्या आनंद्रूपा- 
चेंच प्रतिबिंब आहे. जें कांहीं * चांगळें ? म्हणून आपणांस वाटतें तें त्याचेच 
अतिबिंब आणि तेंच प्रतिबिंब अधिक संकुचित झालें म्हणजे त्याला आपण 
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“ वाईट? असें नांव देतों. जेव्हां आत्मरूपावरील आवरण अधिक दाट असतें, 
तेव्हां आपण त्याला अंधार-वाईट-असें म्हणतों आणि ज्यावेळीं हें आवरण 
विरल असतें, तेव्हां त्याला आपण प्रकाश-चांगलें-असें म्हणतों. चांगलें 
आणि वाईट हीं वस्तुत भिन्न रूपें नाहींत. त्यांत फरक आहे तो फक्त परि- 
माणाचा आहे. एकांत आत्मरूप अधिक व्यक्त झालें असून दुसर्‍यांत तें कमी 
व्यक्त झाळें आहे. आपण आपलाच अनुभव चाळून पाहिला तरी हच आढ- 
ळून येतें. आपल्या लहानपणीं कित्येक गोष्टी आपणांस चांगल्या वाटत अस- 
तात; पण त्याच वाईट असतात असा अनुभव नंतर आलेला असतो.. त्याच- 
प्रमाणें आरंभीं वाईट म्हणून वाटत असलेल्या गोष्टी, नंतर चांगल्या वाटूं 
लागतात. आपल्या आयुष्यांतील बऱ्यावाईट कल्पनांत बदल किती वेळां होत 
असतो याचा विचार करा. आपल्या कल्पनांची वाढ कशी होत असते, हें 
पहा. एके वेळीं बरी म्हणून वाटत असलेली स्थिति थोड्या वेळानंतर शिळी 
आणि वेचव होते ! यावरून बरें आणि वाईट हों स्वरूपे .वस्तुतः आपल्या 
स्वतःच्या मनःस्थितीवर अवलंबून आहेत, असें दिसून येईल. बरें आणि 
वाईट या कल्पना वस्तुगत नसून आत्मगत आहेत हें यावरून सिद्ध होतें; 
आणि त्याचप्रमाणें बरें आणि वाईट या स्वरूपांत फरक म्हणून जो दिसतो 
तो त्या पदार्थाच्या वास्तविक गुणधमोमुळें उत्पन्न झालेला नसून तो फक्त 
व्यक्ततेच्या कमीअधिक परिमाणामुळें उत्पन्न झालेला असतो हेंही कळतें. तो 
फरक युणधर्ममूलक नसून परिमाणमूलक मात्र असतो. जे जे कांहीं व्यक्त- 
ददोळा आलें आहे, तें वस्तुतः आत्म्याचेंच व्यक्तरूप आहे. ज्यावेळीं आत्म्याच्या 
व्यक्ततेचें परिमाण फार कमी असतें, त्यावेळीं त्या स्थितीला आपण वाइट, 
पाप इत्यादि नांवें देतो; आणि ज्या वेळी हें व्यक्तत्व अधिक स्पष्ट असेल 
त्यावेळी त्या स्थितीला आपण चांगलें, पुण्य, अशीं नांवें देतों. आत्मा 
हा या दोन्ही स्थितींच्या पलीकडचा आहे. त्याच्या ठिकाणीं कांहीं चांगलें 
नाहीं आणि कांहीं वाईटही नाहीं. याकरितां विश्वांत जें जे कांही आहे, 
तें सर्व चांगळेंच आहे, अश्या भावनेचें चिंतन करावें. कारण, कोणतेंही 
€ूप झालें तरी तें त्या पूर्णाचेंच प्रतिबिंब आहे. तो पूर्ण आहे याकरितां 
तो बरा नाहीं आणि वाईटही नाहीं. तो पूर्ण आहे आणि पूर्ण वस्तु 
एकच असूं शकेल; चांगळें अनेक असूं शकेल आणि वाईटही अनेक असू 
स्वा. वि. खं. ३२-१३, 


१९४ स्वामी विवेकानंद यांचे समग्र ग्रंथ. [ तृतीय 


शकेल. त्यांच्यांत अनंत प्रकारच्या कमीअधिकपणाचें परिमाण असूं शकेल. 
पण पूर्ण असें एकच आहे. तें पूर्ण एखाद्या विशेष प्रकारच्या भिंगांतून पाहिलें 
म्हणजे त्या प्रकारच्या रंगाचें दिसते; आणि आपण त्याला ' बरें ? म्हणतों. 
तेंच दुसर्‍या प्रकारच्या भिंगांतून पाहिलें म्हणजे त्या*दुसर्‍या रंगाचें दिसतें; 
आणि आपण त्याला “ वाइट ? असें नांव देतों. कांहीं कांहीं गोष्टींवर 
आपण वरें आणि वाईट असे कायमचे ठसे मारले आहेत, हा आपला भोळे- 
पणा-वेडेपणा-नव्हे काय £ वास्तविक पाहतां एखादी वस्तु कमी चांगली 
अगर अधिक चांगली इतकेंच फारतर म्हणतां येईल. या आपल्या चांगल्या- 
चाईटाच्या कल्पनेमुळे दुसरीं हजारों प्रकारची द्वैते-दद्रे--मात्र उपस्थित झालीं 
आहेत, आणि तीं आतां मानवी हृदयांत खोल वुड्या मारून वसलीं आहेत. 
आज युगानुयुगे या कल्पना त्रीपुरुषांस भेडसावीत आहेत. जगांत जितका 
मत्सर आज दिसतो, तितक्या साऱ्याःचें खापर याच कल्पनांच्या माथी फोडले 
पाहिजे. आमच्या वाल्यावस्थेपासून हीं दे आमच्या चित्तांत सुरुंग तयार करीत 
असतात, आणि यथाकाळीं त्यांचा भडका उडतो. एकंदर मनुष्यजातीबद्दल 
आम्ही आपलें म्हणून बनविलेलें मत सर्वथेव चुकीचे असतें. अहाहा ! ही 
एथ्वी किती सुंदर ! पण आम्हीं दिवद्यांनीं, तिला नरकाचें स्वरूप दिलें आहे. 
मित्रहो, वरे आणि वाईट या दंद्राचा त्याग आपण ज्या क्षणीं करू त्या क्षणीं 
तिला स्वर्गाचें रूप प्राप्त होईल. 

“ही एथ्वी आनंदमयी आहे. सर्व प्राण्यांना ती आनंद देते. तसेंच सर्व ' 
प्राणी पृथ्वीला आनंद देतात. ते सर्व एकमेकांचे हात धरून चालले आहेत. 
हा से आनंद त्या आल्म्यापासून उद्भवला आहे. तोच प्रकाराक आणि अनंत 
आहे.” तो एकच आनंद अनंतग्रकारें व्यक्त होत आहे. मनुष्याच्या हृद- 
यांत प्रेमाचा जो ओलावा आहे, तो सर्व त्याचाच आहे. मग तो ओलावा 
साधूच्या ह्द्यांत असो, वा पाप्याच्या हृदयांत असो; तो एखाद्या देवाच्या 
ह्द्यांत असो, वा एखाद्या खुनी मनुष्याच्या हृदयांत असो; तो देहांत असो, 
ह 0. आहे (सेवक रावेर स्म. त्युवांडून. अन्य. कग 
खुख प्रत्ययास येतें, तें तोच; आणि केवळ उ की ल रल्यातीदी र 
भवास येते तेही का रो की वविळ उच्च आत्मभावामुळें जं सुख अनु- 

ी शवल्क्यांचा हा उपदेश आहे. ज्यावेळीं सर्वत्र 


ळू 


'एकच आनंद पाहण्याजोगी स्थिति तुम्हांस प्राप्त होईल, ज्यावेळीं दारूबाजाच्या 
आनंदांत आणि अआुद्ध सात्विक साधूच्या समाधिसुखांत एकाच आनंदाची 
व्याप्ति तुम्हांस दिसूं लागेल, त्याचवेळी सत्याशी तुमची प्रत्यक्ष भेट होईल; 
आणि त्याचवेळी सुख म्हणजे काय हें तुम्हास वरोबर कळूं लागेल; त्याचवेळीं 
शांति म्हणजे काय व प्रेम ह्मणजे काय हेंही तुम्हास कळेल. जोपर्यत तुमच्या 
हृदयांत हे खोटे भेद जिवंत आहेत, या पोरकट आणि खुळसट कल्पना वास्तव्य 
करून आहेत, तोंपर्यंत सर्व प्रकारचीं दुःखें आणि आपत्ती बोळावण्यावांचून 
येतील. तोच अनंतप्रकाश सर्व विश्वाचे अधिष्ठान आहे. हा सर्व आनंद 
त्याचाच आहे. ही देहरचना म्हणजे विश्वरचनेचा एक लहानसा नमु 
नाच आहे. या देहांत प्रत्ययास येणाऱ्या सर्व प्रकारच्या शक्तींतून आणि मनाला 
आप्त होणार्‍या आनंदांतून तोच प्रकार प्रकारात आहे. देहांत प्रकाशणारा तो 
प्रकाश म्हणजे आत्मा. “ हें जग सवीना प्रिय आहे आणि जगाला सर्व प्रिय 
आहेत-?; कारण, तोच अनंत या विश्वांतील आनंद आहे. तोच ब्रह्म. “हें 
वातावरण सर्व प्राण्यांना प्रिय आणि वातावरणाला सर्व प्राणी प्रिय-२; कारण, 
तोच स्वयंप्रकाश अनंत वातावरण आहे. तोच या देहांतही आहे. सर्व 
' आण्यांत तोच चेतन्यरूपानें व्यक्त होतो. “सूर्य सर्व प्राण्यांना प्रिय आहे आणि 
सूर्याला सर्व प्रिय आहेत-?; कारण, तोच स्वयंप्रकाश सूर्य आहे आणि आपण 
सर्व त्याच्याच ल्हान लहान ज्योती आहोंत. “हा चंद्र सर्वोना प्रिय आहे 
आणि चंद्राला सर्व प्रिय आहेत; ' कारण, तोच स्वयंप्रकादा अनंत चंद्राचा 
आत्मा आहे. तोच मनोरूपानें आमच्यांत प्रकारात आहे. * ही विद्युत्‌ सर्वाना 
प्रिय आहे आणि विद्युतूला सर्व प्रिय आहेत; कारण, तोच स्वयंप्रकाश अनंत, 
या विजेचा आत्मा आहे; आणि तोच आपणांतही आहे. कारण, “सर्व खल्विदं 
जह्म. ” हें ब्रह्म-आत्मा-हाच सर्वांचा अधिपति आहे. या सर्व कल्पना आपल्या 
मानवजातीला अत्यंत हितकर आहेत. या सर्व कल्पना ध्यानाह आहेत. 
पृथ्वीचे ध्यान करावें, आणि त्याचवेळी अशीही विचारजागाते ठेवावी कीं या 
एथ्बींत जें कांहीं आहे तें माझ्यांतही आहे आणि,.पथ्वी व मी एकरूपच 
आहों. हा देह म्हणजेच एथ्वी. अश्या एकरूपानें या कल्पनेचा विचार करावा, 
आणि या एथ्वीचा व आपला प्रकाशक एकच आहे, अशी-पंक्की भावना करावी. 
या हवेचा चालक आणि आपला चालक एकच आहे अशी भावना करावी. 
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अनंतरूपांनीं तोच एक प्रकाहशत आहे. हें आत्मेक्य सर्वत्र अनुभवणें. हेंच 
ध्यानांचें साध्य आहे. श्रीयाज्ञवल्क्यांच्या मनांत मेत्रेयीला जें कांहीं सांगाव- 


याचें होतें तें हेंच: 
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प्रकरण ७ वें. 
ज्ञानयोगाचा अत्युच्च आदश. 

चालू व्याख्यानमाठेंतील हें शेवटचें व्याख्यान असल्यामुळें, मीं आजपर्यंत 
आपणांस जें कांहीं सांगितलें, त्याचें आज सिंहावलोकन करावें असा माझा 
विचार आहे. वेद आणि उपनिषदें यांत हिंदूंच्या धर्मसंवंधीं अत्यंत प्राचीन 
कल्पना आढळून येतात. श्रीकपिल महासुनि हे प्राचीन खरे, पण वेद त्यांहूनही 
फार प्राचीन आहेत. सांख्यश्ास्न हें त्यांनीं अगदींच नवें शात्र प्रकाशांत 
आणलें असें नाहीं. त्यावेळीं ज्या हजारों धर्मकल्पना इतस्ततः वावरत होत्या 
त्या सवीना एका सूत्रांत ओंवून त्यांचा एक सर बनविण्याचे कार्य मात्र 
त्यांनी केलें. सर्व धर्मकल्पना मुळांत होत्याच; पण त्या विस्कलित होत्या. . 
त्यांना एकतानता आणि विशेष प्रकारचें शाल्लीयरूप हीं नव्हतीं. श्रीकपिलांनीं 
आपल्या विशाल बुद्धीच्या प्रभावानें या विस्कळित कल्पनांतून शाक्न निर्माण 
क्रेलें. बाह्यतः एकमेकांशीं विरोधी दिसणारी अशीं अनेक मतें हिंदुस्थानांत 
आज प्रचलित आहेत. या सर्व मतांनीं श्रीकपिलांच्या सूक्ष्मेंद्रियशात्राचा 
आधार घेतला आहे. श्रीकपिलांनीं जे शात्र निर्माण केलें, ते आजतागाईत 
सर्व प्रकारच्या पेडितांस मान्य झालें आहे. श्रीकपिलांनंतरही अनेक दर्शन- 
कार होऊन गेले; तथापि मानवी मनाचें त्यांनीं केलेलें एरथकरण आणि त्यांचें 
सर्वव्यापी द्दीन यांजवर कडी करणारा तत्त्वदर्शी आजतागाईत कोणीही झाला 
नाहीं. त्यांच्या सांख्यदर्शनानंतर अद्वेतमताचा उद्भव झाला हें खरें; तथापि 
त्या मताचा पाया श्रीकपिलांनींच घातला असें म्हणण्यास यात्किचित्‌ही प्रत्य 
वाय नाहीं. श्रीकपिलांनीं इमारतीचा जेवढा भाग राचिला होता तोच हातीं घेऊन 
इमारत पुरी करण्याचें काम मात्र अद्वेतमतानें केलें. सांख्यमताचें पर्यवसान 
द्वैतमतांत होतें; त्याचीच सर्व पूर्वपीठिका अद्वैतमतानें घेतली आणि त्याच 
विचारसरणीने आणखी एक पाऊल पुढें टाकून अद्वैतमतानें शेवटीं सर्व 
“एकच? आहे असें स्थापित केलें. 

श्रीकपिलांच्या काळापूर्वी जितक्या कांहीं धर्मकल्पना अस्तित्वांत होत्या, 
त्यांपैकीं अत्यंत प्राचीन कल्पनासमूहांतही अंतर्ज्ञानकल्पनेचा समावेश झाला 
असल्याचें आढळून येतें. अमुक पुस्तक अथवा तत्त्वज्ञान हें परमेश्वराकडून 


१९८ स्वामी विवेकानंद यांचे समग्र ग्रंथ, [ तृतीय 
७ कितवा तीती 0000 लकडा 
मिळालें, अमक्याच्या मनांत ईश्वरी प्रेरणा झाली, अक्या प्रकारच्या कल्पना 
अत्यंत प्राचीनकाळींही प्रचलित होत्या. अगदीं आरंभींची विश्वोत्पत्तीबद्दलची 
कल्पना म्हटली म्हणजे, * हें सारें विश्व परमेश्वराच्या इच्छेने शून्यांतून उद्भ- 
वळे? हीच होय. आरंभीं विश्वाचा कांहीं मागमूसही नव्हता आणि नास्ति 
त्वांतूनच तें उत्पन्न झालें. यानंतरचा कल्पनासमूह पाहिला, तर त्यांत या 
मतावद्दल संशय प्रदर्शित केला असल्याचें आढळून येतें. वेदान्तमताच्या 
अगदीं प्रारंभकाळीं अशी शंका प्रद्द्दित करण्यांत आली आहे, कीं * नास्ति- 
त्वांतून अस्तित्व कसें उद्भवूं शकेल १? ज्या अर्थी या विश्वाच्या अस्तित्वाचा 
अनुभव येतो, त्याअर्थी कसल्या प्रकारच्या तरी पूर्व अस्तित्वांतूनच हें निर्माण 
झालें असलें पाहिजे. नास्तित्वांतून कधींच कांहीं निमाण होऊं राकत नाहा, 
.हा सामान्य अनुभव त्या पूर्वकालीनांसही होताच. आपणांस कोणताही पदार्थ 
निर्माण करावयाचा असला, तरी त्याचा मालमसाला आणि त्याचा कता्‌या 
दोहोंसही त्या पदार्थापूर्वी अस्तित्व अवश्य असतें, ही गोष्ट त्यांच्या रोजच्या 
अनुभवाची होती. यामुळें “ शून्यांतून विश्व निर्माण झालें या पूर्वकल्पनेचा 
त्याग प्राचीन हिंदूंनीं-आर्यानीं-केला, हें रीतसरच झालें असें म्हटलें पाहिजे 
यानंतर ज्यांतून हें सारें विश्व निमाण झालें, तो पदाथ कोणता असावा, याच्या 
शोधाकडे यांच्या विचाराचा ओघ स्वाभाविकपणेंच वळला. धमंशात्राच्या 
इतिहासाचें समग्र आलोडन केलें, तर एकच गोष्ट मुख्यत्वेकरून आढळून येते, ती 
ही की, या पदार्थांच्याच शोधांत वस्तुतः सारा धर्म गुंतला आहे. “हें सारें 
विश्व कशांतून निर्माण झालें ६? याच प्रश्नाच्या उत्तराकरितां हा सारा खटा 
टोप उभा राहिला आहे. ईश्वर हा विश्वाचे निमित्तकारण आहे कीं नाहीं हा 
प्रश्न बाजूला ठेवला, तरी ईश्वरानें हें विश्व कशांतून निर्माण केलें, हा अत्यंत 
मोठा प्रश्न शेवटीं िळक उरतोच. जगांतलें सारें तत्त्वज्ञान जणुंकाय या 
एकाच प्रश्नाभाोंवतीं पिंगा घालीत आहे ! 

या प्रश्नाला असें एक उत्तर देण्यांत आलें आहे, कीं, परमात्मा, जीवात्मा 
आणि जडवस्तू हीं तिन्ही अनंत अस्तित्वे आहेत. या तीन समांतर रेषा 
एका शेजारीं एक अश्या रीतीनें अनंतकालापासून चालू आहेत. यांपैकीं जीवात्मा 
जडवस्तूंच्या प्रत्येक अणूचे, अस्तित्व ईश्वराच्या इच्छेवर 
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अवलंबून आहे, त्याचप्रमाणें प्रत्येक जीवात्म्याचे अस्तित्वही ईश्वराच्या इच्छे- 
वर अवलंबून आहे. श्रीकपिलांचें सांख्यदर्शन अस्तित्वांत आलें त्याच्या अगो- 
दरच्या काळापासून, या आणि अशाच प्रकारच्या दुसर्‍या कल्पना अस्तित्वांत 
असल्याचें आपणांस आढळून येतें. वाह्यवस्तूंचें ज्ञान आपणांस होतें तें एका 
विशिष्ट पद्धतीला अनुसरून होतें, असें श्रीकपिलांनीं प्रथम सांगितलें. एखाद्या 
बाह्यवस्तूच्या दर्शनाबरोबर पहिला आघात वाह्यकरणावर-जडडोळ्यांवर- 
होतो. त्या करणाच्या द्वारें तो इंद्रियाकडे-गोळकाकडे-पोंहोंचविला जातो. तेथून 
तो आघात मनाकडे रवाना होतो. मनाकडून तो बुद्धीकडे जातो आणि शेवटीं 
बुद्धीच्या द्वारें त्याची रवानगी आत्म्याकडे होते. निरानेराळ्या बाह्यसंज्ञांची नोंद 
मेंदूंतील निरनिराळ्या गोलकांवर होते, असा शोध अर्वाचीन इंद्रियविज्ञान- 
शाक्षानेंही लावला आहे. या गोलकांतही उच्च आणि नीच असे भेद त्या 
शाक्षानें सांगितले आहेत. या दोन प्रकारच्या गोलकांचीं कांहीं कार्ये आहेत 
असें जं इंद्रियविज्ञानशास्राचें प्रतिपादन आहे, त्या कायीवरून पाहतां त्यांचें साम्य 
मन आणि वुद्धि या दोन स्वरूपांशीं आहे असें आपल्या लक्ष्यांत येईल; 
तथापि या सर्व गोलकांच्या कायाची वासलात जेथून लागते असा एखादा 
मध्यवर्ती गोलक, इंद्रियविज्ञान्यास्रास अद्यापि सांपडलेला नाहीं; यामुळें या 
निरनिराळ्या गोलकांच्या क्रिया एकत्र कोठें होतात, हा प्रश्न शिछकच राहतो. 
या गोलकांच्या वास्तव्याच्या जागा मेंदूंत निरनिराळ्या ठिकाणीं असून, 
त्या सर्वाचे नियमन करणारा असा मध्यवर्तीगोलक सांपडलेला नाहीं. यावरून 
सांख्यदरदनाचा शोध निदान या बाबीपुरता तरी इंद्रियविज्ञानशाल्लाच्या सीमे- 
पलीकडे गेला आहे असें निर्विवाद कवूल करणें भाग आहे. हे सर्व गोलक 
जेथें एकत्र होतात असें मध्यवती ठिकाण असलेंच पाहिजे. ज्या ठिकाणीं या 
निरनिराळ्या गोलकांच्या द्वारें आलेल्या संज्ञा एकत्र परावर्तित होतात, असा 
कांहीं पदार्थ असला पाहिजे. तो नसेल, तर एकतानतेचा भंग अवश्य होईल. 
जर असा मध्यवर्ती पदार्थ नाहीं अशी कल्पना केली, तर मला तुमच्याबद्दलची 
अथवा त्या चित्राबद्दळहची अथवा दुसऱ्या कोणत्याही पदार्थाबद्दलची समग्र 
कल्पना एकाच वेळीं होणें अशक्‍य होईल. असें मध्यवर्ती ठिकाण नाहीं असें 
म्हटलें, तर पाहण्याची क्रिया एका वेळीं होईल, नंतर कांहीं वेळानें ऐकण्याची 
आणि नंतर कांहीं वेळानें स्पर्श जाणण्याची, याप्रमाणें सर्व क्रिया विस्कलित- 


२०० स्वामी विवेकानंद यांचे समम्र ग्रंथ, [ तृतीय 


पणें होऊं लागतील. तसेंच एखाद्या मनुष्याचे भाषण आपण ऐकत असलॉ, 
तर त्यावेळीं पाहण्याची क्रिया वंद पडेल. सर्व गोलक निरनिराळे असून त्यांचा 
मध्यवर्ती नियंता कोणी नाहीं असें झालें, तर केवढा घोंटांळा उपस्थित होईल 

तो पहा. 
हें आपलें स्थूलशारीर ज्या वस्तूंचे बनलें आहे, त्या वस्तू जड आहेत. 
त्यांच्यांत कोणत्याही प्रकारचें चैतन्य नाहीं. त्याचप्रमाणें आपला सूक्ष्म देहही 
जडवस्तूंचा बनला आहे. सांख्यमताप्रमाणें सूक्ष्मशारीर आकारानेंही अत्यंत 
सूक्ष्म आहे. तें ज्या वस्तूंचे वनलें आहे, त्या वस्तू जड खऱ्या; पण त्या 
इतकया सूक्ष्म-विरलस्वभाव-आहेत कीं, अति उच्चप्नतींच्या सूक्ष्मदर्शक कांचेॅ- 
तूनही त्या दिसणार नाहींत. या. सूक्ष्मदेहाचें कार्य काय आहे १ ज्याला 
आपण मन या संज्ञेने ओळखतों, त्याचा वास त्या शरिरांत असतो. ज्याप्रमाणें 
जडदेह हा जर-<'क्तीचें निवासस्थान आहे, त्याचप्रमाणें सूक्ष्मदेह हा सूक्ष्म 
शक्तीचे निवासस्थान आहे. ही सूक्ष्मशक्ति विचारांदे क्रियांच्या द्वारे आपल्या 
प्रत्ययास येते. अगर्दी वाह्यावरण म्हणजे स्थूळ-जड-देह. त्या जडदेहा- 
बरोबर शाक्तीचें जडरूप राहतें. पदार्थाच्या आश्रयावांचून शक्ति राहूं शकत 
नाहीं. पदाथाच्या * द्वारेंच शक्ति प्रगट होणें शक्‍य. आहे. पदार्थाच्या 
आश्रयावांचून एकट्या शक्तीला स्वतंत्र रीतीनं प्रकट होणें शक्‍यच नाहीं. 
यामुळें स्थूलशक्ति स्थूलदेहाच्या द्वारें प्रकट होते, आणि नंतर आपल्या 
सूक्ष्मरू्पांत परत जाऊन राहते. सूक्ष्मशक्ति सूक्ष्मदेहाच्या द्वारें प्रकट होते 
आणि त्यावेळीं तिला विचारादि संज्ञा प्राप्त होते. विचारादि सूक्ष्मशक्ति व 
क्रियेच्याद्वारे अनुभवाला येणारी स्थूलक्रियाशक्ति यांच्या रूपांत वस्तुतः 
भेद नाहीं. जो भद आहेसा वाटतो तो गुणमूलक नसून रूपमूलक आहे. शक्ति 
बाह्यवर्ती झाली म्हणजे तिला आपण क्रिया म्हणतों आणि तीच शाक्ति अंत- 
वर्ती झाली म्हणजे तिला विचार हें नांव आपण देतों. मूलशक्तींत भेद नसून 
नामरूपामुळें भेद झाल्यासारखा दिसतो. ज्याप्रमाणें निरनिराळ्या रूपानं 
प्रकट होणारी शक्ति मूलत: एकरूपच आहे, त्याचप्रमाणें स्थूलशारीर आणि 
सूक्ष्मशरीर यांतील द्रव्येही मूलत: एकरूपच आहेत. ज्या पदार्थाचे सूक्ष्म- 
शरीर बनलें आहे ते पदार्थही जडच आहेत-मात्र त्यांचें स्वरूप सूक्ष्म आहे. 
हि. यांपैकी एकाला आकाश असें नांव त्यांनी दिलें आहे. 
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आकाश हें जडवस्तूंचें मूळरूप आहे. दुसर्‍या पदार्थाला त्यांनीं प्राण असें नांव 
दिलें आहे. जें कांहीं आपण पाहूं शकतो अथवा ऐकूं शकतो अथवा ज्याचा 
आपणांस कोणत्या तरी द्वारानें अनुभव घडतो, तें सर्व जडरूप आहे. आणि 
प्रत्येक वस्तूला तिचें जडरूप आकाशापासून प्राप्त झालें आहे; अथवा आकारच 
निरनिराळीं रूपें धारण करतें, असें म्हणणें अधिक सशात्र होईल. आकार 
- सूक्ष्मरूपानें अथवा स्थूळरूपानें अवतरतें. आकाशाचें हें स्थूळ अथवा सूक्ष्म- 
रूपांतर प्राणशक्तीमुळें घडून येतें. आकार जसें सर्वगामी आहे, त्याचप्रमाणें 
प्राणही सर्वगामी आहे. प्रत्येक वस्तूंत प्राय आणि आकाश यांचा वास असा- 
वयाचाच. आकाश हें पाण्यासारखे आहे अशी कल्पना केली तर, जगांतील 
स्थूलवस्तू या बफासारख्या आहेत असें म्हणतां येईल. वर्फ हें ज्याप्रमाणें 
पाण्याचेंच वनलेलें असतें आणि तें जसें अंतर्बाह्य पाणीच असतें, त्याचप्रमाणें 
सर्व वस्तू आकाशाच्याच वनल्या असून त्यांच्या आंतबाहेर आकारच असतें. 
आकाशाला जे निरनिराळे आकार प्राप्त होतात, ते प्राणशक्तीच्या आघातामुळें 
झालेले असतात. शाक्तीच्या स्थूलरूपा'चा प्रत्यय येण्याकरितां स्थूलदेह बनला 
आहे. चालणे, वसणें, बोलणें इत्यादि क्रिया आणि स्नायूंच्या इतर क्रिया 
हीं सारीं शक्तीची स्थूलरूपें होत. ज्याप्रमाणें स्थूलदेह आकारशांतून 
बनला आहे, त्याचप्रमाणें सूक्ष्मदेहही आकाशांतूनच वनला आहे. त्या सूक्ष्म- 
देहाच्याद्वारें प्राणाचे सूक्ष्मरूप-विचार इत्यादि-प्रत्ययास येते. स्थूलदेह हें 
अगदीं वाह्यावरण असून त्याच्या आंत सूक्ष्मदेह आहे आणि त्याच्या आंत 
जीव आहे. जीव म्हणजे खरा मानवप्राणी. आपण आपलीं नखे शेकडों 
वेळ कापून टाकलीं, तरी तीं आपल्या देहाचाच एक भाग म्हणवितात. 
तीं बाहेरून आणून आपल्या देहाला चिकटविलेलीं नसतात; त्याचप्रमाणें 
आपल्याला सूक्ष्म आणि स्थूल असे अगदीं निरनिराळे देह असतात असें नाहीं. 
ज्याप्रमाणें वर्षातून शेकडों वेळां आपण आपलीं नखें काहून टाकतों त्याचप्र- 
माण आपला हा स्थूलदेह शेकडों वेळ आपण टाकीत असतों; आणि सूक्ष्म- 
द्‌ अशा रीतीनें टाकतां येत नाहीं. नखें गेलीं तरी स्थूलदेह राहतो त्याच- 
अमाणे स्थूलदेह गेला तरी सूक्ष्मदेह राहतो. जीवात्म्याचे स्वरूप अत्यंत सूक्ष्म 
आहे असें द्वैतवाद्यांचें म्हणणे आहे. 
र येथवर केलेल्या विवेचनावरून, मनुष्याचें अत्यंत बाह्य आवरण स्थूलदेह 
ह असून त लवकर नष्ट होतें आणि त्याच्या आंतील आवरण ह्यणजे सूक्ष्म- 
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देह याचा निःपात तितक्‍या लवकर होत नाहीं, हें आपल्या लक्ष्यांत आलें 
असेल. सूक्ष्मदेहाच्या आंत जीवाचा वास असतो. वेदान्तमताप्रमाणें जीव 
हा परमात्म्याप्रमाणेंच अनाद्यनंत आहे. तसेंच प्रकृतिही आनाद्यनंत आहे, 
तथापि ती खूपांतरक्षम आहे. ती वारंवार वदलते. आकाश आणि प्राण हीं 
तत्त्वे अनाद्यनंत आहेत, पण त्यांच्या रूपांत क्षणोक्षणी बद्दल होत असतो. 
त्याचप्रमाणें जडवस्तू आणि जडशक्ति हीं सुद्धां अनादयनंत आहेत, पण 
त्यांच्या रूपांतही प्रत्येक क्षणीं बदल सुरू आहे. जीव हा कोणत्याही प्रकारच्या 
वस्तुसंघातामुळें बनलेला नाहीं; त्यांत प्राण अथवो आकारा यांपैकीं कोणाचाही 
भाग नाहीं. तो मिश्रणरूप नसल्यामुळें त्याच्यांत वद्दळ होत नाहीं आणि तो 
अनाद्यनंतही आहे. जें जें कांहीं प्राण आणि आकाश यांच्या संयोगाने उत्पन्न 
झालें असेल, तें रूपांतरक्षम असलेंच पाहिजे; आणि जें मिश्रणरूप नसेल 
त्यांत रूपांतर होणें शक्‍यच नाहीं. त्याचप्रमाणें त्याचा नाश होणेंही शक्‍य 
नाहीं. कारण नादा या शब्दाची शात्तीय व्याख्या हटली म्हणजे कार्यरूपांतून 
कारणरूपांत रूपांतर होणे, इतकीच आहे. जें मिश्ररूप नाहीं तें अविनाशी 
असलेंच पाहिजे. स्थूळ देह हा आकार आणि प्राण यांच्या मिश्रणाने आणि 
ग्रातिमिश्रणानें बनला असल्यामुळें त्यांत विघटना व्हावी हें नैसर्गिकच आहे. 
त्याचप्रमाणें सूक्ष्मदेहृदी कालांतरानें नाश पावेल. परंतु जीव कार्यरूप नस- 
ल्यामुळें तो सर्वथेव अविनाद्यी आहे. ह्याचसाठीं जीव अमुक वेळीं जन्माला 
आला असें ह्मणणें अश्ात्र-चुकीचे-आहे. जें मूलरूप आहे तें नवीन जन्मास 
येणें शक्‍य नाहीं. जें मिश्ररूप असेल-दोन पदार्थांच्या संयोगानें झालें असेल- 
तेंच जन्मास येऊं शकेल. लक्षावधि आकारांनीं भरलेली ही सारी प्रकृति पर- 
भेश्वराच्या इच्छेवर अवलंबून आहे. परमेश्वर सर्वव्यापी, सववातरात्मा आणि 
निराकार असा असून तो सर्वत्र आहे आणि सर्व कालीं प्रकृतीच्या घडामो- 
डीचें अधिष्ठान आहे. ही सर्व प्रकृति त्याच्या नियामकत्वाखालीं आपले खेळ 
करीत आहे. या प्रकृतीच्या राज्यांतील एकाही प्राण्याला स्वातंत्र्य नाही; असें 
असणें शक्‍यच नाहीं. तोच स्वीचा अधिपति आहे. हें द्वैतमताचें सामान्य 
निरीक्षण झालें. 

आता यावर असा प्रश्न उद्भवतो कीं जर परसेश्वरानें या सृष्टीला निर्माण 
केळे तर ती इतकी द्ष्ट कशी झाली १ आम्ही सर्व ज्या ह्जारों प्रकारच्या 
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यातना भोगितों त्या कां£ यावर ते असें उत्तर देतात कीं, हा परमेश्वराचा 


' दोष नव्हे. आपल्याच अपराधाचा हा दंड आहे. आपल्याच अपराधामुळें हें दुःख 


आपल्या वांट्याला येतें. जसें पेरावें तसें उगवतें यांत नवळ काय£ आपणांस 
शिक्षा व्हावी अशी परमेश्वराची इच्छाही नाहीं. एखादा मनुष्य जन्मतःच दरिद्री, 
अंध, अथवा लंगडा असला तर तें त्याच्या पूर्वजन्मींच्या करमाचें फळ आहे. 
जीव नव्हता असा कोणताच काळ नाहीं. तो सर्व काळीं होताच. त्याला 
कोणींच नवीनच जन्मास घातलें असें नाहीं. तो अनंत काल अनंत प्रकारच्या 
क्रिया करीत आहे. तो ज्याप्रमाणें क्रिया करतो त्याप्रमाणें त्यांचीं सुखदुःखादि 
फळें भोगतो. चांगली क्रिया केली तर सुख प्राप्त होतें आणि वाईट कमंचिं 
फळ कडू आणि दुःखदायक असतें. जीव हा स्वभावतः शुद्ध आहि-पवित्र 
आहे. पण अज्ञानाचें पांघरूण त्यावर पडतें आणि त्यामुळें तो भलत्या प्रकारें 
वागतो असें द्वैतवादी सांगतात. अज्ञान जसें वाईट कृत्यांमुळें उद्भवले आहे, 
त्याचप्रमाणें घुभकृत्यांनीं तें निघून जाईल आणि जीवाला स्वतःचे पूर्वीचे 
शुद्ध रूप प्राप्त होईल. तो स्वभावतः अनंत आणि शुद्ध आहे. शुभकमानीं 
त्याचीं पापें नाश पावली ह्मणजे तो पुन्हां शद्ध हातो. म्रृत्यू पावल्यानंतर 
तो देवयानानें स्वर्गलोकीं जातो. स्वर्गळोकी सर्व देवांची वस्ती आहे. जर 
तो केवळ सामान्यतः चांगला माणूस असेल तर त्याला पितृलोकाची प्राप्ति 
होते. पितृलोकांत सर्व पितरांची वस्ती असते. 

जडशारिराचा पात झाला ह्मणजे वाचा मनांत प्रवेशा करते. शब्दाच्या 
साहाय्यावांचून विचार करणें आपणांस शक्‍य नाहीं, हा आपला अनुभव 
लक्ष्यांत आणा. ज्या ठिकाणीं रब्द त्याच ठिकाणीं विचारांची उत्पत्ति होते. 
मन प्राणांत प्रवेश करतें, आणि प्राण जीवांत प्रवेश करतो. इतकी तयारी 
झाली ह्मणजे जीव देह सोडतो आणि आपल्या कमाचीं वरीं अथवा वाइट फळें 
भोगण्याकरितां योग्य ठिकाणीं जातो. देवलोक ही देव राहण्याची जागा आहे.. 
देव ह्मणजे तेजस्वी प्राणी. ख्रिस्ती आणि महंमदी धर्मग्रंथांत ज्यांना देवदूत 
ह्मटलें आहे तशाच प्रकारची आमची देवांवद्दळची कल्पना आहे. डान्टे यानें- 
ही अनेक प्रकारचें लोक वर्णिळे आहेत; त्याच लोककल्पना आमच्या दैेत- 
मतांतही आहेत. एकाचें नांव पितृलोक, दुसर्‍याचें देवलोक, तिसऱयाचें 
ब्रह्मलोक इत्यादि. खालच्या दर्जाच्या लोकास गेलेला जीव पुन्हा मत्युलोकांत 
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जन्म घेतो. पण ज्याला ब्रह्मलोकाची प्राप्ति झाली असेल, असा जीव मात्र 


त्या लोकाचा अनंतकालचा रहिवासी होतो. हीं अत्युःच प्रतीची माणसें होत. 


स्वार्थ पूर्णपणें विसरलेलीं, अत्यंत पवित्र, आणि ज्यांच्या सर्व प्रकारच्या इच्छा 
नाहींशा झाल्या आहेत, अशीं असून परमेश्वराचें पूजन व भक्ति करावयाची 
इतकेंच त्यांस कर्तव्य उरतें. यांच्या खालच्या पायरीचे लोक ह्मणजे घुभकर्म 
“करणारे, परंतु फलाद्या असलेले असे होत. त्यांना स्वर्गभोगांची इच्छा असते. 
ते मृत झाले ह्मणजे चंद्रलोकास जातात. त्या ठिकाणीं त्यांस देवांचा देह मिळतो. 
देवयोनी ह्मणजे अमरांची योनी नव्हे. त्यांनाही मरण आहेच. स्वर्गातल्या रहिवा- 


शांनाही स्त्यूनें सोडलेले नाहीं. ब्रह्मलोकांतील रहिवाशांस मात्र मृत्यु स्पर्शी करूं - 


'शकत नाहीं. त्याठिकाणी मात्र जन्ममृत्यूंचें वारेंही नाही. देव आणि दानव 
यांचीं वारंवार युद्धे होत असत असें वर्णन आमच्या पुराणांत केलेळें आढळतें. 
अशाप्रकारचीं वर्णनें जगांतील सर्व प्रकारच्या देतकथांतून आढळतात. त्याच- 
प्रमाणें मानवी स्रियांस देव भुलल्या'चीं वर्णनेही आढळतात. देवयोनींत नवें 
कर्म जीवाच्या हातून घडत नाहीं. तेथें फक्त पूर्वकमोचें शुभ फळ भोगाव- 
-याचें असतें. कर्म ह्मणजे ज्यापासून सुखदुःखादिकांची उत्पत्ति होते तें. 
एखादा मनुष्य मरून देवलोकीं गेला ह्मणजे तेथें असेपर्यंत तो स्वर्गसुख 
भोगतो. पण श्युभकर्मे भोगून झाल्यावर वाकीचीं कम उद्य पावूं लागतात, 
वेदसरंथांत नरकांचें वर्णन आढळत नाहीं. पण पुराणम्रंथांनीं अनेक प्रकारचे 
'नरक निर्माण करून ठेवले आहेत. त्या स्थितींत वाईट कर्मे फलद्रूप होत 
असतात. त्यानंतर तो जीव मृत्युलोकांत पुन्हां जन्म घेतो आणि कर्मे कर- 
'ण्याची संधी त्यास पुन्हा प्राप्त होते. मानव देह हा मोठ्या योग्यतेचा आहे. 
मानवयोनी ही कर्मयोनी आहे. आपण जणुंकाय चक्राकार परिभ्रमण करीत 
असतां ही मध्यंतरींची विश्रांतिची जागा आहे ! तसेंच येथे तुम्हांस आपल्या 
पुढील स्थितीची तयारी करावयाची संधी मिळते. यामुळें मानवयोनी ही 
 देवयोनीपेक्षां मोठी मानिली आहे. याप्रमाणें द्वैतमतानें सांगितळें आहे. 
यानंतर वेदान्ताची पुढील पायरी लागते. द्वैतकल्पना असंशोधित आहेत, 
'ही कल्पना प्रथम येथें उद्भवल्याचें आढळून येतें. जर परमात्मा अनंत, 
जीवात्मा अनंत आणि प्रकृतिही अनंत असें ह्मटलें, तर दुसरेही अनेक पदार्थ 
अनंत होऊं शकतील. हें ह्मणणें तर्कशात्लाला प्रतिकूल आहे. परमेश्वर हा 
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या विश्वाचे उपादानकारण आहे आणि निमित्तकारणही तोच आहे, असें 
ह्मटलें तर येथें दुसरीच एक शंका उद्भवते. या सर्व विश्वांतील वस्तू परमेश्वर 
असें ह्ाटलें तर यांतील दुष्ट वस्तूही परमेश्वरच काय? हे जड पदार्थ अथवा 
पद्युपक्ष्यादि प्राणी अथवा एखादा आसुरी वृत्तीचा मनुष्य हीं सुद्धां त्याचींच रूपें 
काय: परमेश्वर पवित्र आहे तो हीं रूपें कशीं घेईल? यावर उत्तर असें कीं,. 
परमेश्वराची हीं रूपांतरें नसून तीं प्रकृतीची रूपांतरे आहेत. एका व्यक्तींत 
आत्मा आणि देह हीं आहेत. देह व्यक्तीपासून निराळा आहे असें नाहीं, 
तथापि देह ह्मणजे मात्र खरी व्यक्ति नव्हे. एकाच देहाला कोमार, योवन 
आणि जरा इतकीं रूपें प्राप्त होतात. तथापि त्यांमुळे आत्म्यांत कांहीं बदल . 
होत नाहीं. आत्मा सर्व काल एकरूपच असतो. त्याचप्रमाणें सर्व विश्व ह्मणजे 
प्रकषाति हें परमात्मशरीर आहे. त्यांतील रोमरोमांत परमेश्वर भरून राहिला 
आहे. प्रकृतींत वारंवार बदल होतो; पण परमेश्वराचें मात्र रूपांतर होत नाहीं.. 
प्रकृतींत बदल होतो त्याबरोबर जीवात्म्यांतही बदल होतो. प्रकृतींत बदल 
होतो ह्मणजे तिच्या आकारांत मात्र बदल होतो. जीवात्म्यांत बदल होतो, 
तो लहान मोठेपणाच्या स्वरूपाचा असतो. ज्ञानाने जीवात्मा विस्तृत होतो 
अगर अज्ञानाने संकुचित होतो. ज्यामुळे जीवात्मा संकुचित आणि मलिन 
होतो, त्या कृत्यांस वाईट असें ह्मणतां येतें; आणि ज्या कृत्यांमुळें त्यांचें तेज 
फांकू शकतें तीं कृत्यें शुभ कृत्यें होत. जीवात्मा आरंभीं शुद्धच असतो पण 
स्वतःच्या कमानी तो अशुद्ध होतो. तथापि थ्ुभकृत्यांनीं आणि परमेश्वराच्या 
कृपेनें तो पुन्हा विस्तार पावून शुद्ध होऊं शकतो. वेदान्तांतील ही दुसरी 
पायरी आहे. या मताप्रमाणे जीवात्मे आणि इतर प्रकृति मिळून परमात्म्याचें- 
ईश्वराचें-शरीर बनते. या मताला विरिष्टाद्रेत असें नांव आहे. . 

यानंतर अद्वेतमत; हें सर्वात अत्युच मत आहे. परमेश्वर हा या विश्वाचे 
उपादान आणि निमित्तकारण आहे, हें प्रतिपादन अद्वेतमतास मान्य आहे. 
हें सर्व विश्व परमात्मरूपच आहे. परमेश्वर हा आत्मा आणि विश्व हें शरीर 
असून शरिरांत बदल होतो हें विरिष्टाद्वैतमताचें प्रतिपादन अद्वैतमताला 
मान्य नाहीं. हें मान्य केलें तर परमेश्वर विश्वाचें उपादानकारण आहे असें 
ह्मणण्यांत काय अर्थ आहे उपादानकारण आणि कार्य हीं सदैव एकरूप 
असतात. कार्य ह्मणजे कारणाचेंच निराळें रूप. कार्य हें कारणाचेंच स्थूळ रूपां- 
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तर असतें. परमात्मा हें उपादानकारण आहे असें म्हटलें तर विश्व हे त्याचेच 
रूप आहे असें हाटलें पाहिजे. यावर एक प्रश्न असा उद्भवतो काँ जर स 
श्वर विश्वरूप झाला असेल, तर यांतील प्रत्येक वस्तु परमेश्वरच म्हटली पाहिजे. 
-होय, प्रत्येक वस्तु परमेश्वरच आहे. साझें शरीर परमेश्वर, मन परमेश्वर आणि 
माझा आत्माही परमेश्वरच आहे. मग इतके जीव कोठून उत्पन्न झाले £ पर- 
मेश्वराचे लक्षावधि भाग झाले काय? अनंताचे भाग पाडणें रक्‍य नाहीं. पर- 
मात्मा विश्वरूप आहे असें म्हटलें तर तो रूपांतरक्षम आहे हेंही कवूल करावें 
लागेल. जें कांहीं रूपांतरक्षम आहे तें प्रकृतीच्या आधीन असावयाचेंच असा 
सिद्धांत आहे. आणि जें कांहीं प्रकृतीच्या आधीन असेल त्याला जन्मसृत्यु 
असावयाचे. परमात्मा ख्पांतरक्षम असेल, तर त्यालाही एखादे दिवशीं मरण 
भेणारच. दुसरें असें की, परमात्म्याचा किती भाग विश्वरूप झाला आहे असें 
ह्मणावें ९ वीजगणिताच्या पद्धतीनें 'क्ष? हा भाग विश्वरूप झाला आहे असें 
मानिळें तर विश्व निर्माण झाल्यानंतर परमेश्वराचें रूप ह्मणजे परमात्मरूप 
_ “क्ष ” असें झालें. यामुळें विश्व निर्माण होण्याच्या अगोद्र जें कांहीं परमा- 
त्म्याचें रूप होतें तें हें नव्हे असें आपोआपच सिद्ध झालें. या सर्व शंकांवर 
अद्वैती असें उत्तर देतो कीं, विश्वाला वास्तविक अस्तित्व नाहीं. त्याचें अस्तित्व 
हा एक देखावा आहे-स्वप्न आहे. देव, दानव आणि मनुष्ये व इतर पदार्थ 
येतात आणि जातात व जन्म घेतात आणि मृत्यु पावतात, हें सारें स्वप्न 
आहे; जें कांहीं आहे तें एकरूपच आहे. पाण्याच्या हजारों बिंदूवर एकच सूर्य 
प्रकाराला, ह्मणजे त्या बिंदूंत प्रत्येकी एक निराळा सूर्य दिसूं लागतो; तथापि 
स्य एकच असतो. त्याचप्रमाणें अनंत जीव हीं एकाच अनंताची अनंत प्रति- 
विंबें आहेत. स्वप्न हे सुद्धां सत्य वस्तूंचॅंच असतें. त्याचप्रमाणें परमात्मा ही 
'एक सत्यवस्तु असून त्याचींच हजारों प्रतिबिंबे आपण स्वप्नांत पाहत आहो. 
आपणाला शरीर आहे, मन आहे आणि आत्मा आहे, असें वाटणें हें स्वप्न 
आहे. वस्तुतः तुम्ही सच्चिदानंद रूप आहां. हे जन्म आणि पुनर्जन्म, हें जाणें 
आणि येणें, हीं सारीं मायिक-काल्पनिक-आहेत. तुम्ही स्वतः अनंत आहां. 
मग तुम्ही येणार कोठून आणि जाणार कोठें! हे चंद्रसूर्यादे गोल तुमच्या 
अनंत य यळेल तुषार आहेत. आत्म्याला जन्म नाहीं आणि म्ग्त्युदी 
नाहीं. त्याला कोणी आई नाहीं, कोणी बाप नाहीं, कोणी मित्र नाही. आणि 
कोणी शचरुही नाहीं. तो केवळ सचिदानंदरूप आहे. 


खंड. ] सांख्यदर्शन-प्रकरण ७ वें. २०७ 


हें ज्ञान प्राप्त करून घेऊन विश्वाशी एकरूप होऊन जाणें हें अद्वेतमताचें 
साध्य आहे. जो विश्वाशी एकरूप होतो त्याच्या दृष्टीनें सर्व प्रकारचे स्वर्गादि 
लोक आणि ब्रह्मलोकही नष्ट होतात. हे लोकही स्वप्नांतलेच आहेत. स्वप्न 
संपलें ह्मणजे त्यांतील वस्तूंना अस्तित्व कोठून राहील ९ ज्यांचें स्वप्न संपले 
ते परमात्मरूपच होतात. या श्लुद्र देहांतून ते बाहेर पडतात आणि आपल्या 
खऱ्या रूपाला ते परत जातात. आजं या श्ुद्र देहाचे आपण अतिशय कौतुक 
करतों; पण हें स्वप्न संपलें ह्मणजे आपलें खरें महत्त्व आपणांस प्राप्त होईल. 
£ पण अनंतत्वांत आमचें व्यक्तित्व ह्रवणार नाहीं ना १ स्वप्नांतळा “मी? 
जागा झाला म्हणजे तो हरवला असें म्हणतां काय १ त्याचप्रमाणें जगद्भ- 
माचा निरास झाला म्हणजे तुमचें अनंतत्व-खरें रूप-तुम्हांस प्राप्त होईल. 
असें झालें म्हणजे क्षुद्र वस्तूंबद्दह आज वाटणारे प्रेमही नष्ट होईल, यांत 
नवल नाहीं. आपल्याला या एकाच लहानशा देहांत केवढा आनंद अनुभवास 
येतो ! मग आपला देह विश्वरूप झाला-अत्यंत विस्तार पावला-तर त्यांत 
केवढ्या आनंदाचा प्रत्यय येईल, याची कल्पना होत असेळ तर करा. ज्या 
मनुष्याला हा अनुभव येतो, तो मुक्त होतो. तो स्वप्नांतून जागा होऊन 
आपल्या मूलरूपास जातो. अद्वैतमताचें हें निरूपण आहे. 

वेदान्तमताच्या तीन पायर्‍या आहेत. अद्वेतमत ही अखेरची पायरी आहे. 
तो शेवटचा मुक्काम आहे. त्यापलीकडे जाणें राक्यच नाही. कारण मूलरूपा- 
पलीकडे जाणें शक्‍य नाहीं. कोणतेंही शात्न मूलरूपापर्यंत पोहोंचलें म्हणजे तें 
पूर्णावस्थेस गेलें असेंच म्हटलें पाहिजे. त्यापलीकडे तें कोठें जाणार १ केवल- 
रूपापलीकडे जाणें तुम्हांस शक्‍यच नाहीं. ज्या एकह्पांत हें सारें विश्व उत्क्रांत 
झालें आहे, तें केवलळरूप आहे. हा अद्वैतसिद्धांत सर्वोनाच मानवतो असें 
नाहीं. हा नुसता समजणेंही फार कठीण आहे. त्याचें ग्रहण बुद्धीनेंही करणें 
अवघड आहे. अत्यंत कुशास्रवुद्धि आणि निधडी छाती यांनाच तो समजला 
तर समजेल. बहुजनसमाजाला या सिद्धांताचा फारसा उपयोग होत नाहीं. 

पहिल्या पायरीपासून आरंभ करून क्रमाक्रमानें पुढील मार्गाला लागावें हें 
उचित आहे. त्या पायरीवर पाऊल पक्के ठरलें, म्हणजे दुसर्‍या पायरीवर पाय 
ठेवण्यास अवसान सांपडतें आणि त्यामुळें दुसरी पायरी चढण्यास सोपी जाते. 
उद्याच्या मानवकुलाचा अभ्युदय आणि एखाद्या व्यक्तीचा अभ्युदय यांचे माग 


एकसारखेच आहेत. धर्मगिरीच्या अत्युच्च शिखरावर आरोहण करण्यास 
मानवकुलाला जितका मार्ग आक्रमण करावा लागला, तितकाच मार्ग आक्रमण 
करणें प्रत्येक व्यक्तीलाही अवश्य आहे. आतां यांत सवड एवढीच आहे कीं, 
मानवकुलाला एका पायरीवरून दुसरीवर आणि दुसरीवरून तिसरीवर 
जाण्यास लक्षावधि वषांचा काळ लागला; पण एका व्यक्तीला तोच मार्ग 
थोड्याशा व्षोत आक्रमण करतां येईल. फार काय सांगावें, पण वेगवान 
मनुष्य हा लक्षावाधे वर्षाचा मार्ग सहा महिन्यांत चाळून जाईल. सर्व रस्ता 
संपविल्यावांचून मात्र सुटका नाहीं. आज एखादा पूर्ण अद्वेती बनला असेल; पण 
त्यानें आपल्या आयुष्यांतील पूर्वकमाची झडती घेतली तर आपण पक्के द्वैती होतों 
असें त्यांस आढळून येईल. जोपर्यत देहभाव गेला नाही, आणि आत्मभाव 
आला नाहीं, तोंपर्यंत ते द्वैतच. जोपर्यंत “ देह मी, ! “मन मी? असें वाटत 
आहे तोंपर्यंत या सार्‍या विश्वाचें अस्तित्व कवूळ करणें आपणांस भागच 
आहे. एखादा भाग आहे. असें म्हटलें म्हणजे सर्व वस्तु आहे असें म्हणण्यास 
नड कशाची ६ कित्येक लोक असे असतात कीं त्यांना जगाचें अस्तित्व मान्य 
असतें, कारण तें प्रत्यक्ष दिसतें; पण त्यांना ईश्वराचे अस्तित्व मात्र 
मान्य नसतें; पण या मूर्खशिरोमणींना असें कळत नाहीं कीं जग हें कार्य जर 
“आहें म्हणतां तर त्याचें कारण नको काय? या कारणरूपालाच परमेश्वर असें 
नांव आहे. कारणावांचून कार्य घडूं शकतच नाहीं. कार्य आहे असें कवूल केलें 
कीं. कारण कवूल केलेंच पाहिजे; अथवा दोहोंचाही त्याग करण्यास तुम्हांला 
पूर्ण मोकळीक आहें. विश्व नष्ट होईल तेव्हांच परमेश्वर नष्ट होईल. तुम्ही 
स्वतःच परमात्मरूप होऊन. बसलां, तरच जगाचे अस्तित्व तुमच्या दृष्टीनें 
नाहींसें होईल; पण जोपर्यंत स्वप्नांश शिछक आहे, तोंपर्यंत आम्हांस जन्म 
आहे, मरण आहे, आणि इंश्वराचें अस्तित्वही आहेच आहे; पण “मी ? म्हणजे 
देह, हा भ्रम नाहींसा झाला-या स्वप्नाचा अंत झाला-कीं जन्म नाहीं, ग्रत्यु 
नाहीं आणि स्वप्नांतील इतर विश्वादि वस्तू याही नाहींत. जे आज आपणांस 
विश्व या रूपाने दिसत आहे, तेंच अशा स्थ्रितींत परमात्मरूपानें दिसूं लागेल. 
जो ईश्वर आजपर्येत विश्वाच्या बाहेर कोठें तरी असल्यासारखा वाटत होता, 
तो आपल्या हुदयांतच आहे किंबहुना तोच आपण आहों असा अनुभव 
येईल, हेंच अद्वैतमताचें अंतिम साध्य. * तस्वमसि । ? 
३ झांतिः झांतिः शांति: । 
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कर्म कसें करावें यासंबंधीं जे कांहीं मोठे धडे मी आपल्या आयुष्यांत 
शिकलों, त्यांतला एक विशेष महत्त्वाचा आहे. तो असा कीं, कर्माच्या अंतिमपर्य- 
वसानाकडे जितकें लक्ष्य आपण लावतों, तितकेंच साधनांच्या बाबतींतही 
लक्ष्य देणें अवश्‍य आहे. ज्यांच्यापासून हा धडा मला मिळाला ते फारच 
थोर पुरुष होते. त्यांचा सारा जीवनक्रम या तत्त्वाला धरून चालत असे. 
या तत्त्वाचें प्रत्यक्ष व्यावह्यारेक स्वरूप कसें असतें असा प्रश्न कोणीं विचारला, 
तर नमुन्यादाखल त्या थोर गृहस्थांच्या वर्तनकमाकडे खुशाळ बोट दाखवावें ! 
या एकाच तत्त्वांतून दुसऱ्याही अनेक महत्त्वाच्या बाबी निर्माण होतात असं 
माझ्या अनुभवाला आलें आहे. कोणत्याही कार्यीतील यशापयश या तत्त्वावर 
मुख्यत्वेंकरून अवलंबून असतें असा माझा समज आहे. कर्मांचें साध्य आणि 
त्याकरितां हातीं घेतलेलीं साधनें या दोन्ही बाबींकडे सारखें लक्ष्य पुरविले 
तरच साध्य सिद्ध होईल. 

आपल्या एकंदर जीवनक्रमाचें सूक्ष्मदृष्ट्या निर्राक्षण केलें तर असें आढ- 
ळून येतें की, आपलें लक्ष्य साध्याकडे-कर्माच्या पर्यवसानाकडे-जितकें वेध- 
लेलें असतें, तितकें तें साधनांकडे असत नाहीं. एखादें कार्य करावें असा 
विचार आपल्या मनांत आला ह्मणजे त्या कार्यरूप इमारतीचा साद्यंत नकाशा 
आपल्या मनश्चक्षूंपुढें दिसूं लागतो; आणि आपलें लक्ष्य कळसाकडे अगोदर 
वेधलें जाते. आपण अमुक कार्य केलें तर त्याचें असुक रीतीनें पर्यवसान 
होईल असा विचार मनांत आला, ह्मणजे तें पर्यवसान जणुंकाय झालेंच आहे 
अशा रीतीनें आपल्यापुढें उभें रहातें. त्याच्या मनोहर रूपाकडे आपलें सारें 
चित्त लागतें. आपल्या चित्ताला त्यामुळें मोह उत्पन्न होतो. आपल्या मनो- 
भूमिकेवर त्याचेंच चित्र विशेष स्पष्ट रंगांत खुलतें आणि त्यामुळें त्या 
साध्याच्या साधनांकडे साहजिकच आपलें दुलक्ष्य होतें. 


आपण आपल्या आयुष्यांत अनेक प्रकारची कार्ये हातीं घेत असतों आणि. 
अनेक कार्यात आपणांस अपयश आलेलें असतें. अश्याचपैकॉ एखाद्या कार्याचा 


1.४4 


आपण मनःपूवक अभ्यास केला आणि त्याचें तपशीलवार परथक्करण केलें तर 
स्वा. वि. खं. २-१४ 


२१० स्वामी विवेकानंद यांचे समपम्र ग्रंथ, [ तृतीय 


आपणांस शोंकडा नव्याण्णव प्रसंगीं असें आढळून येईल कीं, साधनांकडे आपलें 
दुर्लक्ष्य झाल्यामुळें कार्य फसलें. प्रत्येक साधन नीट तपासणे, त्याची दुरुस्ती 
करणें आणि तें कार्यक्षम करणें या बाबी अत्यंत महत्त्वाच्या आहेत. साधनें 
जय्यत असलीं तर यश ठेवलेलेंच. कारणापासून कार्य निर्माण होतें-कारणाचें 
कार्य होतें-हा सिद्धांत दोंकडों वेळां आपल्या कानांवरून गेलेला असेल; पण 
प्रत्यक्ष कार्याच्या वेळीं आपणांस त्याचा जणुं काय विसर पडतो. कार्य कांहीं 
आपण होऊन बनत नाहीं; साधनांनीं तें बनवावयाचें असतें. याकरितां कारण- 
रूप पदार्थ योंग्य असतील, आणि कार्यक्षम स्थितींत असतील, तरच कार्यांचा 
परिपाक वरोवर उतरेल. उलटपक्षीं का्यांचें मातेर॑ होईल हें उघड आहे. 
आपलें साध्य काय आहे, हें एकवार ठरविलें आणि योग्य साधनांची तरतूद 
लावली कीं साध्य विसरावयाससुद्धां हरकत नाहीं. मग साधनांकडे लक्ष्य 
ठेवून त्यांना पूर्णता कशी येईल इतकेंच पाहिलें तरी साध्य हटकून सिद्ध होई- 
लच. कारणरूप पदार्थाची योग्य संघटना झाली की. कार्य हें होणारच. त्याला 
निराळें बोलावणें पाठविण्याचे कारण नाहीं. साधनांची योग्य काळजी घेणें हें 
आपलें पहिलें महत्त्वाचें कर्तव्य आहे. तें नीट बजावले गेलें कीं सिद्धीकडे 
ढुंकून पाहण्या'चीसुद्धां गरज नाहीं. ती आपण होऊन चालत येईल. आपलें 
साध्य हें कार्यरूप असून साधनें हीं कारणरूप आहेत. याकरितां कारणरूपा- 
कडे प्रथम लक्ष्य देणें आणि त्याविषयींच शक्‍य तितका वारीक विचार करणें 
हें आपल्या जीवनक्रमांतील एक महत्वाचें रहस्य आहे. कर्माविषयीं भगव- 
द्ीतंंत केलेलें विवेचन पुष्कळांनीं वाचले असेल. आपणांस संतत कार्यरत 
राहणें अवश्य आहे, असें गीतेचें सांगणें आहे. कर्म केल्यावांचून आपल्या 
आयुष्यांतील एक क्षणही जात नाहीं. हें खरे असेल-आहेच-तर आपलें 
सारें लक्ष्य हातीं घेतलेल्या कार्याकडे लावा. आपलें कार्य मोठें असो अथवा 
क्षु्क असो. आपलें मन फक्त त्या एकाच कार्यात गुंतून राहिलें पाहिजे. 
दुसर्‍या कसल्याही वाबी उपस्थित झाल्या तरी त्यांनीं आपलें लक्ष्य त्या कार्यी- 
तून खेंचून घेऊं नये, इतकें आपलें लक्ष्य त्या एकाच कार्यात गुंतलेले असावे; 
तथापि असें असलें तरी त्याचा त्याग कोणत्याही क्षणीं करण्याची चित्ताची 

गीतेचें सांगणें आहे. “ तस्मादसक्त 
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सततं कार्ये कम समाचर। असक्तो ह्याचरन्कर्म परमापाति पूरूप: ॥ 
(गीता ३. १९. ) 
आपण आपल्या आयुष्यांतील अनुभव तपासून पाहिले तर आपल्या दु:- 
खाचें एक मोठें कारण विदोषेंकरून आढळून येतें, तें हें की, आपण एखादें 
कार्य हातीं घेतों त्यावेळीं मोठ्या उत्साहाने आपली सर्वे कर्तबगारी त्या 
ठिकाणीं खर्ची घालतो; आणि इतकें करूनही कित्येक वेळां आपला डाव फसतो. 
पण. आपली आसक्ति त्या कर्माच्या ठिकाणीं इतकी पक्की जडलेली असते, कीं 
तें कार्य सोडून देणें आपल्या जिवावर येतें. “धरलें तर डसतें आणि सोडलें 
तर पळतें,? अशी आपली स्थिति झालेली असते. त्या कार्याला चिकटून राह- 
'ण्यांत आपण आपल्या पायांवर धोंडा पाडून घेत आहोंत हें आपणांस कळतें; 
त्या कार्याच्या मागें लागण्यांत आपणांस दुःखावांचून दुसरें कांहीं पद्रीं पडा- 
वयाचें नाहीं अशी आपली खात्री असत्ते; तथापि ल्याचा मोह इतका अनिवार 
असतो, कीं तें आपल्या हातून सोडवत नाहीं. मधमाशी मध खाण्याकरिता 
एका मधाच्या भांड्यावर येऊन बसली; पण तिचे पाय भांड्याला चिकटून 
बसले आणि तिला पुढेही जातां येईना अथवा मागेंही येतां येईना; तशीच 
आपली गत होते. हा अनुभव वारंवार आपल्या आयुष्यांत आपणांस येतो. 
आपल्या सार्‍या जीवनक्रमाचा आढावा काढला, तर तो बहुधा असल्या 
भ्रसंगांनी भरला असल्याचें आढळून येईल. आपण या जगांत जन्म कां 
घेतला १ येथें येण्यांत आपला उद्देश मध खाण्याचा होता; पण आमचे हातं- 
'पाय भांड्याला चिकटून मात्र बसले. आपण येथें चैन करण्याकरितां आलो; 
पण आपल्या जीवावर दुसरेच चैन करूं लागले. राज्यासनावर बसून प्रभुत्व 
गाजवावें या उद्देशानें आपण येथें आलो; आणि पहावें तों सृष्टीचे बंदे गुलाम 
होऊन बसलो. कांहीं स्वतंत्र कर्तबगारी करावी हा आपला उद्देश; पण आतां 
सृष्टीच्या हाताखालीं पाट्या उचलण्यापलीकडे आपण कांहींच करीत नाहीं. सतत 
हें असेंच चाळू आहे. आपल्या आयुष्यक्रमांतील बारीकसारीक गोष्टींतसुद्धां 
, हीच तर्‍हा. आमच्यावर हजारों मनांचा ताबा; आणि आपण हजारों मनांवर . 
ताबा मिळविण्याकरिता धडपडत असतों! या सुखकर वस्तूंचा आस्वाद 
घेण्याची आपली इच्छा आहे; पण पहावें तों हीं सुखें आमची जिव्हारें खात 
आहेत. या सष्टीपासून सर्व कांहीं वैभव वुचाडून घेण्याची खटपट आह्यी 
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करतों; पण शेवटीं पहावें तों सष्टीनेंच आमचें सर्वस्व घेऊन आह्यांस नागवें 
उघडें करून कोठें तरी ढकलून दिलेलें असतें! 

अशा गोष्टी घडत नसत्या तर केवढी मोज झाली असती ! सारा जन्म 
आह्मां दिवाळी केली असती ! पण--असो. धीर सोडून फायदा नाहीं. आपल्या 
आयुष्यांत आपणांस कितीही ठोकरा लागल्या असल्या अथवा लहानसहान 
जय मिळाले असले, त्यांत कितीही सुखदुःखाचे प्रसंग आले असले, तरी: 
अजूनही आपल्यास एकसारखी दिवाळी करतां येईल. पण हें होण्याला सृष्टी- 
च्या जाळ्यांत न सांपडण्याची खबरदारी मात्र घेतली पाहिजे. 

आपल्या दुःखाचें पहिलें मोठें कारण आसक्ति हेंच आहे. आसक्ति उद्ध- 
वली, कीं सृष्टीच्या जाळ्यांत पाय गुंतलेच. याकरितां गीतेची अनुज्ञा अशी. 
आहे, कीं सदोदित काम करा; पण तें अनासक्त चित्ताने करा. त्या कामांत 
गुंतून पडूं नका. आपणांस वाटेल तेव्हां आपलें अंग त्यांतून काहून घेतां. 
येईल इतकी चित्ताची तयारी असूंद्या. एखाद्या वस्तूकडे तुमचा जीव कितीही 
ओढ घेत असला, अथवा एखादी वस्तु तुम्हांला अत्यंत आवडती असली, 
अथवा एखाद्या वस्तूचा त्याग तुमच्या केवब्याही मोठ्या दुःखास कारण 
होणार असला, तरी अश्या स्थितींतही वाटेल त्यावेळीं त्या वस्तूचा त्याग कर- 
ण्याची तयारी तुम्ही ठेवली पाहिजे. दुर्बळ मनुष्याला कोणत्याही कार्यांत यदा 
येणें शक्‍य नाहीं. या लोकांत काय अथवा दुसर्‍या एखाद्या लोकांत काय, 
डुबळ्याला कवडीचीही खरी किंमत नाहीं. मनाचा दुबळेपणा हा साऱ्या युला- 
मगिरीचा मूळ पाया आहे. शारीरिक आणि मानसिक दुःखें उत्पन्न होण्याचें 
कारणही हा दुबळेपणाच. दुवळेपणा ह्मणजे खरोखर साक्षात्‌ स्गत्यूच. आपल्या. 
भोवतालच्या वातावरणांत लक्षावधि रोगजंतू असतात; पण आपण दुर्बळ 
झाल्याशिवाय ते आपणावर हल्ला करूं शकत नाहींत. आपल्या दुर्बळपणामुळें 
आपलें शरीर या जंतूंना राहावयास योग्य होतें; आणि मग तें स्वतःचें घर 
आहे असें समजून रोगवीजें तेथे प्रवेश करतात. आपल्या भोंवतीं दुःखकारक 
अशा लक्षावधि गोष्टींचा आणि लक्षावाधि रोगबीजांचा गराडा पडला असला. 
तरी काय होणार १ आपल्याजवळ येण्याची त्यांची छाती नाहीं, आपल्यावर 
ताबा चालविण्याचे सामर्थ्य त्यांना नाही. मन जर अशक्त झालें तर मात्र गोष्ट 
निराळी. आपला एकंदर आयुष्यक्रम मुख्यतः ज्यावर अवलंबून आहे, असा हा 
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पहिला मोठा नियम नीट ध्यानांत ठेबला पाहिजे. खुश्ढता हेंच जीवित, 
आणि दौर्बल्य हाच मृत्यु. मनोबल हेंच सुखसर्वस्व, हेंच चिरंतन जीवित, 
हेंच अमरत्व. दुवळेपणा, हाच रोग, दुःख आणि म्त्यु. 
आसक्ति हेंच सध्या आपल्या सुखाचें साधन होऊन बसलें आहे. आपली 
आपल्या मित्रांबद्दल आसक्ति, आपल्या इषमित्रांबद्दल आसक्ति, आपल्या वुद्धी- 
बद्दल आणि धर्मकमाबद्दल आसक्ति, प्रत्येक वाह्यविषयाबद्दल आसक्ति, आणि 
हें सारें लटांवर गळ्यांत कशाकरितां वाळगावयाचें, तर सुख व्हावें ह्मणून ! 
'पण याचा परिणाम काय होतो ह्मणाल, तर दुःख मात्र हटकून मिठी मारतें. 
खऱ्या आनंदाची प्राप्ति करून घेणें असेळ, तर अनासक्त होण्यावांचून दुसरा 
उपाय नाहीं. आपल्याला इच्छा होण्यावरोवर या सर्वांना एकदम तोडून टाक- 
ण्याचें सामर्थ्य आमच्य़ांत असेल, तर आम्हांस दुःखें शिवणारही नाहींत. 
अत्यंत आसक्त मनुष्य ज्या उत्साहाने एखाद्या कार्याच्या मागें लागतो, तित- 
कक्‍्याच उत्साहानें एखादें कार्य करीत असतांही, वाटेल त्याक्षणी त्यांतून मोकळे 
होण्याचें सामर्थ्ये ज्याला असेल, तोच मनुष्य राक्‍य तितकें सुख प्रकृतीपासून- 
निसर्गापासून-मिळवूं शकतो. अत्यंत महत्त्वाची पण अत्यंत कठीण अशी 
गोष्ट हीच आहे, कीं कार्य करण्यास लागणारे आसक्तीचें बळ आणि त्यांतून 
बाहेर पडण्यास लागणारें अनासक्तीचें वळ हीं समसमान असावीं. कांहीं माणसें 
अशीं असतात, कीं तीं बाह्यतः अनासक्तशीं दिसतात. त्यांची कोणत्याही 
वस्तूबद्दल आसक्ती असत नाहीं. त्यांचें कोणावरच प्रेम नसतें. त्यांचें हृद्य 
, जणुंकाय दुगडाचें बनलें आहे. जगापासून तीं सदोदित पराड्मुख. अशी 
मनुष्यें कधीं दुःखांत चूर झालेलीं आढळावयाचीं नाहींत; पण या सृष्टीत 
यांची खरी किंमत काय असते? या भिंतीला सार्‍या जन्मांत कधींतरी दुःख 
झालें होतें काय£ तिचें कधीं कोणावर प्रेम जडलें नव्हतें. ती अगदीं अना- 
सक्त; पण दोत्रटीं भिंत ती भिंतच. नुसता चिखलाचा गोळा. असली .भिंत 
होऊन बसण्यापेक्षा, आसक्त होऊन दुःखें भोगणेंही शतपट बरें. अश्या रीतीनें 
भिंत होऊन जगांतील दुःखें टाळतां येतील हें खरें; पण जगांतील आनंदही 
त्यामुळ टळतात आणि त्यामुळें चित्ताला दोबंल्यही येतेंच. याकरितां दगड 
होऊन बसणें हें युक्त नाही; हें आपलें साध्य नाहीं. एक प्रकारचें दौवेल्य 
गेलें आणि इुसर्‍या प्रकारचें आलें; हाही एक प्रकारचा मृत्यूच नव्हे तर काय ६ 
'दगडा'चें जीवित हेंच आपलें इष्ट आहे काय १ 
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एखाद्या वस्तूच्या ठिकाणीं अत्यंत प्रेम जडणें हें सुद्धां एक प्रकारचें सामथ्य 
आहे. ही एक प्रकारची शक्तीच आहे. केवळ एखाद्याच विषयाकडे आपले सारं 
लक्ष्य गुंतून राहतें; इतकें कौ आपल्याला त्यावांचून अन्य कशाचेंही भान 
राहत नाहीं; आपला समूळ नाश होण्याची वेळ आली तरी त्या विषयाचा 
त्याग करावा असें आपल्या मनांत येत नाहीं; या गाष्टी सामर्थ्यावांचून शक्य 
होतील काय £ यालाही सामर्थ्य लागतें. स्वतःला विसरून दुसऱ्याच्या संतो- 
- षासाठीं वाटेल ते हाल सोसावयाचे हा देवी गुण आहे. यासाठीं अत्यंत आस- 
क्तींत दिसून येणारें मनाचें सामर्थ्य तर आम्हांला हवेंच; पण आम्हांला नुसता 
दैवी गुण पैदा करून स्वस्थ बसावयाचें नाहीं; ह्मणून त्या सामर्थ्याशिवाय 
आणखी अनासक्तीचें सामर्थ्यही आम्हांस पाहिजे. आसक्तींत दिसून येणारे 
आणि अनासक्ति मिळविण्यास लागणारें अशीं दोन्हीं सामर्थ्ये आम्हांस पाहि- 
जेत. मनुष्याचे पूर्णत्व यांतच आहे. एकाच प्रेमाच्या विषयावर आपल्या 
आत्मिक शक्तीचें सर्व भांडार रिकामें करीत असतांदी, पूर्णत्व पावलेला मनुष्य 
त्या विषयाबद्दल अत्यंत उदासीन असतो. आतां हें दुहेरी कार्य कसें साधतें 
पाहिलें पाहिजे. याचें रहस्य जाणलें पाहिजे 
भिकारी मनुष्य कधींही सुखी असत नाहीं. त्याच्या जीवधारणापुरतें 
साधन त्याला इकड्ूनतिकडून मिळतें; पण प्रत्येक वेळीं त्याचा जिकडेतिकडे 
तिरस्कारही होतो. त्याला कितीही मोठी प्राप्ति झाली, तरी तिच्या पाठीमागें 
तुच्छतादरक दया आणि तिरस्कार हीं असावयाचींच. भिकारी ह्मणजे कव- 
डीच्या किंमतीचा सुद्धां नाही; असें दात्याला वाटल्यावांचून राहत नाहीं. यामुळें 
त्याला, मिळालेल्या साधनांपासून सुखप्राप्तीही होत नाहीं | 
आपणही बहुतांशीं असल्या प्रकारच्या भिकाऱयांसारखेच आहों. आपण 
जें जें कांहीं करतों त्याचें प्रतिफळ मिळावे अशी आपली अपेक्षा असते. 
आपण शुद्ध वैऱ्यव्रृत्तीचे लोक आहों. आपला तराजू सदोदित समतोल राख- 
ण्याची आपण फार काळजी बाळगीत असतों. सारा जन्मभर तराजू समतोल 
कशी राहील याची आपणांस फार काळजी ! हें आपलें वाणिज्य कांहीं विशिष्ट 
गोष्टींसंबंधींच असतें असेंही नाहीं. आयुष्यांतील सर्व प्रकारच्या खटपटींत 
तीच वृत्ति. मी अमुक केलें त्याबद्दल मला अमुक पाहिजे हेंच सदोदित 
चिंतन. मोठा दानधर्म केला तर त्या पुण्यक्रत्याबद्द नांवाची टिमकी वाजली 
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पाहिजे ही अपेक्षा आहे. धर्माच्या बाबतींतही हेंच. असुक मनुष्य धार्मिक 
असें आपणांस कोणीं ह्ाटलें नाही, तर आपला धर्म फुकट गेला असें आप- 
णांस वाटतें. तीच गोष्ट प्रेमालाही तंतोतंत लागू आहे. निर्व्याज प्रेमाचे 
नुसतें वारेंही आपल्या अंगावरून कधीं गेलें नाहीं. ग्रेमांतही आह्यांला अद्ला- 
बदलीची-व्यापाराची-आवऱ्यकता वाटावी हें अत्यंत शोचनीय आहे ! 

जर तुह्यांठा नुसता व्यापार करावयाचा असेल, जर केवळ देवाण, घेवाण 
करण्याचीच तुमची इच्छा असेल, जर विकणें आणि विकत घेणें हेंच तुमचें 
कर्तव्य आहे असें तुह्यांस -वाटत असेल, तर व्यापाराचे सर्व नियमही तंतोतंत 
पाळावयाला नकोत काय ६ “ व्यापार करतां सोळा बारा? अशी एक ह्मण आहे. 
व्यापारांत कधीं तेजीचे दिवस असतात तर कधीं मंदीचे असतात; कधीं 
खप कमी आणि माल पुष्कळ असें झालें तर दुसर्‍या वेळीं माल थोडा आणि 
खप पुष्कळ असेंही होतें. प्रत्येक व्यापाऱ्याने हें तत्त्व ओळखून तद्नुरूप 
आपल्या चित्ताची तयारी ठेवली पाहिजे. एखाद्या आरशाकडे आपण पाहिलें 
तर त्यांत आपलें तोंड आपणांस दिसतें. आपण तोंड वांकडे केलें कीं आर- 
शांतळें तोंडही वांकडें होते, आपण हंसलॉों तर आरशांतलें तोंडही हंसतें. 
हाच क्रयविक्रयाचा प्रकार आहे. हेंच देवाण-घेवाण. 

अशा रीतीनें व्यापार करीत असतां आपले पाय त्यांत सांपडतात, हें कसें 
होतें ९ आपण जें कांहीं देतों त्यामुळें आपण युंदतों असें नाही; तर त्याचा 
मोबदला आपणांस मिळावा असें जें आपणांस वाटत असतें, त्यामुळें आपण 
त्यांत गुंतून पडतो. पुष्कळ वेळां आपल्या प्रेमाच्या मोबदल्यांत आपणांस 
दुःखाची प्राप्ति होते. असें कां ६ आपण प्रेम दिलें यामुळें हें दुःख प्राप्त झालें 
असें नाहीं; तर उलट प्रेमाची जी अपेक्षा आपल्या हृदयांत होती, ती आपल्या 
दुःखाला कारण झाली, असें आपणांस आढळून येईल. ज्या ठिकाणीं कशाची 
तरी अपेक्षा-गरज-उत्पन्न होते तेथें दुःख येतेच. गरज-आशा--हीच आपल्या 
अनेक दुःखांचें कारण आहे. आशापूति यद्यापयशावर अवलंबून असल्यामुळें 
तिजपासून दुःखाची प्राप्ति केव्हांना केव्हां होणारच. 

याकरितां आपल्या जीवनक्रमांत खरी यरा:प्राप्ति हवी असें वाटत असेल 
आणि खरें सुख मिळविण्याची इच्छा असेल, तर हें तत्त्व लक्ष्यांत ठेवलें पाहिजे. 
ज्याला प्रतिफलाची अपेक्षा नसते त्यालाच खर्‍या यशाची प्राश्षि होते. या 
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तत्त्वांत आणि प्रत्यक्ष व्यवहारांत पुष्कळ वेळां विरोध दिसतो; पण तो विरोध 
नसून विरोधाभास असतो. ज्याला कसल्याच प्रकारच्या प्रातिफलाची अपेक्षा 
नाहीं असा मनुष्य नेहमीं फसला जातो आणि अनेक जण त्याला अनेक प्रकारें 
त्रास देतात असें आपण पाहतो. मग त्याला यशस्वी कसें ह्मणतां येईल १ 
केवळ स्थूलदृष्टीनें पाहिलें तर हें यश्शाचें लक्षण नव्हे असें वाटतें. येथ्ठु ख्रिस्ताने 
सार्‍या जन्मभर परोपकारावांचून कांहीं केलें नसतांही त्याळा शेवटीं सुळाची 
प्राप्ति झाली. होय, या गोष्टी खऱ्या आहेत; पण त्याच्या अलिप्तवृत्तीनें केवब्या 
मोठ्या विजयाचा पाया घातला याचा विचार करा. लक्षावाधि-कोट्यवधि- 
जीवांना त्यानें मुत्तीचा मार्ग दाखविला हें यश॒ लहान ह्मणतां येईल काय १ 
कोणत्याही कर्माबद्दल उलट कांहींतरी मिळावें अशी आज्या वाळगूं नका. 
ठुह्यांला कांहीं द्यावयाचें असेल तें देऊन मोकळे व्हा. तें तुमचें तुह्यांस अवश्य 
परत मिळेल; पण त्यावद्दल आज कांहीं विचार करूं नका. तुमचें दान परत 
येईल तेव्हां तें एकटेंच न येतां आणखी वहुतांना आपल्याबरोबर घेऊन येईल; 
पण त्यावर आज लक्ष्य ठेवून बसूं नका. जें कांहीं करणें असेल तें आज 
करून मोकळें व्हावयाचें इतकाच विचार त्या वेळीं जाग्रत असावा. एक गोष्ट 
आपण पक्की लक्ष्यांत बाळगली पाहिजे ती ही कीं, आपला जन्म, घेण्या- 
करितां नसून देण्याकरितां आहे. प्रकृतीचा कायदा असा कडक आहे कौ, ती 
आपणांस द्यावयास भाग पाडील. मग खुषीनें देण्यांतच शहाणपण नाहीं काय? 
एक वेळ आपलें सर्व आपणांस सोडून द्यावें लागेल. साऱ्या आयुष्यभर आपण 
मुठी मिटीत असतों. मूठ पक्की कशी मिटतां येईल हाच विचार सदेव आपल्या 
चित्तांत घोळत असतो; पण एखादी वेळ अशी येते, कीं आपल्या नरड्यावर 
पाय देऊन प्रक्षाते आपल्या मुठी ढिल्या पाडते. त्यावेळीं तुमची खुषी असो 
अगर नसो, तुह्यांस मूठ ढिली करावीच लागते. तुह्मी “ नाहीं ' ह्यटलें, तर 
एखादी थप्पड अधिक मिळावयाची; यापलीकडे दुसरा कांहींच फायदा होत 
नाहीं. तुह्यी आपलें सर्वस्व उराशीं कितीही घट्ट धरून बसलां, तरी तें 
टाकून देण्याची वेळ अवऱ्य येईल. ज्यावर अज्शी वेळ येत नाहीं असा एकही 
मणी जन्माला आलेला नाहीं. या कायद्याच्या विरुद्ध तुमची गडबड जितकी 
अधिक, तितके प्रकृतीचेही तडाके अधिक भयंकर आणि ह्मणून तुमचे कष्टही 
अधिक भयंकर! आपली देण्याची तयारीच कधीं नसते. आपले हात सदोदित 
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घेण्याकरिता तयार असतात; देण्याचें घैर्यच आपणांस नसतें. प्रकृतीच्या या 
मागणीला पुरें पडण्याची आपली तयारी नसते, ह्मणून आपणांस अनेक प्रका- 
रची दुःखें भोगावी लागतात. सूर्य सदोदित समुद्राचें पाणी शोषीत असतो, तें 
पावसाच्या रूपानें परत देण्याकरितांच शोषीत असतो. सर्व जगभर हाच 
व्यवहार चाळू आहे. आपण मनुष्ये ह्मणजे प्रकृतीची दे, घे, करण्याची यंत्रें 
आहो. एकाकडून ध्यावयाचें आणि दुसर्‍यास द्यावयाचें हा प्रकृतीचा व्यवहार 
आपल्यामुळे चालतो. याकरितां आपणापार्शी जें कांहीं येतें तें देण्याकारेतां 
येतें असें समजावें. याकरितां दानावद्दल उलट अपेक्षा करणें हें प्रकृतीच्या 
कायद्याविरुद्ध आहे. अधिक अधिक देत गेलां, तर अधिकाधिकाची प्राप्त 
तुह्यांस आपोआपच होईल. 
या खोलींतली हवा तुम्हीं जितक्या जलदीनें ब्राहेर काहून टाकाल, तित- 
क्‍्याच लवकर बाहेरची हवा आंत भरेल; पण हीं सर्व दारे आणि खिडक्या 
तुम्हीं बंद केल्या, तर आंतली हवा आंतच राहील; पण बाहेरची हया मात्र 
आंत येणार नाहीं. असें झालें हणजे आंतील हवा कोंडून राहील आणि 
खराब होऊन शेवटीं पूर्ण विषारी बनेळ. नद्या एका बाजूनें आपलें सर्व 
पाणी समुद्राळा अर्पण करीत असतात; आणि दुसर्‍या बाजूनें एकसारख्या 
भरत असतात. या विश्वव्यापी समुद्रांत प्रवेशा करण्याचीं आपलीं द्वारें बंद 
करूं नका. हीं द्वारें बंद करून वसलां, कीं सत्यूनें तुम्हांस घरलेंच. 
याकरितां भिक्षावृत्तीचा अवलंब करूं नका; आणि सदोदित अनासक्त 
रहा. अशा रीतीनें राहणें अत्यंत कठीण आहे. या मागीतील भयंकर अडच- 
णींची आणि दुष्ट श्वापदादिकांची नुसती कल्पनाही आपणांस करवत नाहीं. 
या मागोतल्या अडचणी यथाकथंचित्‌ अल्ंत तीत्रवुद्धीसुळें जाणतां आल्या 
तरी त्यांचा प्रत्यक्ष गराडा पडेपर्येत त्यांच्या भयंकरपणाची खरी कल्पना 
आपणांस झालेली नसते. एखाद्या रमणीय उद्यानाचा देखावा लांबून पाहून 
त्याची कल्पना अंदतः मात्र आपणांस होते; तथापि आपली नजर रूपरेषेच्या 
आंत मात्र गेलेली नसते. त्याची यथार्थकल्पना होण्याला त्या उद्यानांतच 
प्रवेश केला पाहिजे. एखाद्या कायीत आपणांस भयंकर अपयश आलेलें असतें. 
आपल्या अंगांतील सर्व जीवन सुकून गेळेळें असतें आणि शत्रूंनी आपली 
लांडगेतोड चालविलेली असते. अशाही वेळीं हृदयास बांध घालावा लागतो. 
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अशा वेळींही आपलें ईश्वरत्व विसरलें जाणार नाहीं-गाढलें जाणार नाहीं- 
अशी खवरदारी ध्यावी लागते. आपला सारा दुष्ट स्वभाव यावेळीं खवळून 
उठतो. तो आंतून एकसारखें प्रोत्साहत देत असतो कीं, 'ऊठ, पाहतोस काय, 
चापटीला चापटी आणि लाठीला लाठी असा वाग; खोट्याला खोटें आणि 
नायट्याला बिव्वा असा वाग; आतां मागें होशील तर नेभळा ठरशील. ? 
“साध्वी शांति नागविली । मग माया मांगी शटंगारिली । तियेकरवीं 
विटाळविलीं । साधुवृंदें ॥ ” अशी ज्यांची करामत ते आपले कामक्रोध 
संपूर्ण जागे झालेले असतात. अश्या वेळीं पूर्ण शांति बाळगण्यास, टोल्याला 
टोला परत न करण्यास आणि अलिप्त राहण्यास, प्रत्यक्ष ईश्वराच्या बळाहूनही 
अधिक बळ पाहिजे. 
अलेप्त रहावें असा बेत आपण रोज कर्रात असतों. आपण आपल्या 
पूर्व आयुष्यक्रमाचें कित्येक वेळां सिंहावलोकन करतों. त्यावेळीं ज्यांबद्दल 
आपणांस आसक्ति वाटत होती असे सर्व विषय आणि मनुष्ये आपल्या मन- 
अक्षूंपुढें उभी राहतात. त्यांपैकी प्रत्येकाने आपणांस गुलाम करून कसें 
सोडलें होतें आणि शेवटीं आपणांस दु:ख कसें दिलें, याचें आपणांस स्मरण 
होतें. आपण आपलें ईश्वरत्व पार विसरून जाऊन गुलामगिरीच्या जाळ्यांत 
कसे सांपडलों होतों हें आणांस दिसूं लागतें. 'प्रेम' या भपकेवाज नांवाखाली 
मोडणाऱ्या गुलामगिरीला आपण त्यावेळीं मिठ्या मारीत होतों असें आप- 
णांस समजून येतें. दुसरे आपणास त्यावेळीं वाहुल्यासारखें नाचवीत होते 
आणि प्रत्येक दिवशीं आपल्या ईश्वरत्वावर एकएक नवें पांघरूण घालीत 
होते याचें आपणांस स्मरण होतें. त्यावेळीं आपण पुन्हा एकवार निश्चय 
करतों कीं “ आतां यापुढें कसल्याच गोष्टीची आसक्ति बाळगावयाची नाहीं. 
पण उपयोग काय ६ “ जंव न देखिले पंचानना तंव जंबुक करी गर्जना । ? 
अशी आपली स्थिति होते. पुन्हां मोह आपणांस वश करतो. पुन्हां आपला 
जीव या जाळ्यांत गुंततो, पक्षी जाळ्यांत सांपडला म्हणजे धडपड आणि फड- 
फड करतो, पण त्या जाळ्यांतून त्याची सुटका होत नाहीं. हाच आपलाही 
जीवनक्रम आहे. प 
*“ अनासक्तीच्या मागोत मोठ्या भयंकर अडचणी आहेत ही गोष्ट कवूल 
केलीच पाहिजे. यांपैकी एखादी अडचणही आपल्या हृदयाचें पाणी करून 
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टाकण्यास समर्थ असते. एखादे वेळीं कांहीं गोष्टींचा परिणाम असा होतो कीं 
सुतकीपणा आपल्या वृत्तींत शिरून वसतो. जगांत खरें प्रेम, खरा निःस्वार्थी-- 
पणा इत्यादि सद्गुणांचा वास कोठेंही नाहीं असें वाटूं लागून आपली वृत्ति 
अत्यंत निरुत्साही बनून जाते. पूर्ववयांत उदार, क्षमावान्‌ , सद्य आणि 
सरळ मनाचीं असलेलीं पुष्कळ माणसें वृद्धपणीं आपली माणुसकीसुद्धां विस- 
* रलीं असल्याचें आढळून येतें. यांत कित्येक ढोंगी असतात हें कांहीं खोटें 
नाहीं; पण पुष्कळांची मनुष्यत्वाची जाणीवच नष्ट झालेली असते. एखाद्या 
वाईट कृत्यांचा रागही त्यांस येत नाहीं अथवा कशाबद्दल प्रेमही त्यांच्या 
चित्तांत असत नाहीं. त्यांचें मनुष्यत्व त्यांच्या बाह्य आकारांत मात्र राहि- 
लेलें असतें. ते कोणावर कधीं रागावत नाहींत याचें कारण, त्यांस खरी शांति 
प्राप्त झाली असते हें नव्हे; तर त्यांचें रागावण्याचें सामर्थ्यच नष्ट झालेलें 
असतें. यामुळें एखाद्या वाईट कृत्याबद्दल कोणाला ते वांकडा शब्दही बोला- 
वयाचे नाहींत. यापेक्षां राग येणे शतपट अधिक चांगलें. त्यामुळें खरें मनु-- 
ष्यत्वतरी जागें होईल; पण त्यांच्या ठिकाणचें. मनुष्यपण निद्रावस्थेंत नसतें; 
तें मेलेले असतें. त्यांच्या नजरेसमोर कांहीं दुष्कृत्ये घडलीं, तरी त्यांबद्दल: 
त्यांस क्षिति वाटत नाहीं. एखाद्याला शिव्याशाप देण्याइतकें मनुष्यपणही तेथें 
जिवंत नसतें. अशीं मनुष्ये म्हणजे निवळ चालतेवोलते दगडी पुतळे ! - 

हा प्रकारही अत्यंत त्याज्य आहे, हं उघडच आहे. यावरून आपणांस 
किती प्रकारच्या अडचणींतून मार्ग काढावयाचा आहे याचा अजमास होण्या-- 
जोगा आहे. याचकरितां आपणांस ईश्वराच्या बळाहूनही अधिक बळाची 
अपेक्षा आहे असें मीं नुकतेंच म्हटलें होतें. सामान्य मनुष्याच्या वळानें 
आपला मार्ग आपणांस आक्रमण करतां येणार नाहींच; पण त्याहून अधिक 
वळानेंसुद्धां हें काम होणार नाहीं. ईश्वरी वळाहून अधिक बळच हे कर्म करूं. 
जाणेल. या चक्तव्यूहांतून बाहेर पडण्यास ईश्वरी बळाहूनही अधिक वळ 
अंगीं पाहिजे. आपल्या जीवनारण्यांत अनेक जाळीं, अनेक गुंतागुती आहेत. 
त्यांतील अनेक विषारी सपाच्या आणि कर श्वापदांच्या गर्दीतून आपणांस 
सुरक्षितपणें बाहेर पडावयाचें आहे. यांत आपल्या शरिराला इजा झाली, . 
हातपाय मोडले आणि आपण रक्तबंबाळ झालों, तरी आपलें हृदय दिवसें- 


दिवस अधिक दढ होत गेलें पाहिजे. कितीही आघात झाले, तरी मनाच्या- 
शक्ती क्षीण न होतां वाढत गेल्या पाहिजेत. 
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हें अत्यंत दुष्कर कर्म आहे ही गोष्ट खरी; पण सतत अभ्यासाला अशक्‍य 
असें कांहींच नाहीं. एक सिद्धांत आपण पक्का लक्ष्यांत बाळगावा, तो हा कॉ 
आपल्या स्वतःच्या तयारीवांचून कोणतेही दुःख आपणावर हल्ला करूं रक- 
णार नाहीं. एखादें दुःख यावें अशी तजवीज आपणच आगाऊ करीत असतों. 
- दुःखाला राहण्यासाठी आपणच घर बांधीत असतों. मग तें त्यांत येऊन 
राहतें हा त्याचा अपराध काय ! मेलेलें जनावर जेथें पडलें असेल तेथें 
'गिधाडें आणि डोमकावळे येणारच. आपलें शरीर एखाद्या रोगाचें वसतिस्थान 
होण्यास प्रथम योग्य होतें आणि नंतर रोग तेथें येऊन राहतो, हें मीं अगोदर 
सांगितलेंच आहे. रोगवीजें हें रोगांचे एकटेंच कारण नसतें. शरिराची पूर्व- 
तयारी असल्याशिवाय रोगवीजें तेथें प्रवेशच करावयाची नाहींत आणि यथा- 
-कथंचित्‌ त्यांनीं प्रवेश केला तरी तीं जगावयाचीं नाहींत. जगांतील प्रत्येक 
स्थिति आपणांस आपल्या योग्यतेनुरूपच प्राप्त होते. आपला मूर्खपणाऱचा 
अभिमान वाजूला ठेवून आधीं आपण हें दिकूं या, का जें जे दुःख आपल्या 
-गळीं पडतें, त्याला आपण पात्रच असतों. दुःखार्ने आपणांस मिठी मारावी अशी 
पात्रता आपण आपल्या अंगीं आगाऊच आणून ठेवलेली असते. दुःखाचा मार्ग 
आंखून आणि त्यांतले काटेकुटे काहून, त्यांतील खांचखळगे आपणच वुजवून 
ठेवतो, आणि दुःख त्या सरळ रस्त्याने आपल्याकडे येतें. दुःखाचे मार्गदर्शक 
“दिवटे आपणच, हें अगोदर नीट समजून ध्या. ज्या ज्या वेळीं आपणांस धक्के- 
-चेपेटे खावे लागले, त्या त्या वेळचा अनुभव नीट ध्यानांत आणा, म्हणजे 
तुम्हांस असें निःसंशय आढळून येईल कीं, त्या प्रत्येक वेळी आपण आगाऊ 
:तयारी करून ठेवली होती. अर्धी तयारी आपण करतां आणि बाकीची अर्धी 
बाह्यजगाकडून होते. अश्या रीतीनें पूर्ण तयारी झाल्यानंतर दुःखाचा प्रवेदा 
'होतो. याच ठिकाणीं आक्षेचाही एक तंतु दिसत असतो. “ मला बाह्यजगावर 
तावा चालवितां येत नाहीं; पण माझ्या अंतर्गत जगावर माझा ताबा नचालू 
शकेल. दुःखाला मार्ग मिळण्यास अंतर्बाह्य अश्ा दोन्ही गोष्टींची अपेक्षा 
असते. याकरितां माझ्या बाजूनें तरी मी सुरक्षित राहण्याचा यत्न केला, तर 
दुःखाचा मार्ग आपोआपच बंद होईल. जर मी माझ्या अंतःसृष्टीवर-माईया 
.मनावर-ताबा चालवू शकलो, तर दुःखाचा प्रवेशा माझ्या ठिकाणीं कधींही 


-होणार नाहीं. ' हाच आपला आक्शातंतु. यालाच अधिक बळकटी आणण्याचा 
र्‍य॒त्न आपण करावा. 
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एखादें दुःख प्राप्त झालें कीं आपला पहिला यत्न बाह्यकारण शोधून 
काढण्याचा असतो. ही संवय आपणांस लहानपणापासून जडली आहे. 
आपल्या अपयश्ाचें खापर कोणाच्या बोडक्यावर फोडतां येईल, हेंच आपण. 
प्रथम शोधूं लागतो. मग आपली खटपट लोकांची सुधारणा करण्याकरितां. 
सुरू होते. आपली स्वतःची कांहीं चूक असेल असें आपल्या स्वप्नींही येत 
नाहीं. जो काय अपराध असेल तो सारा दुसऱ्यांचा. त्यांना अगोदर सुधारलें- 
पाहिजे. आपण खरोखरच शुद्ध घमंडानंदन असतों. आपणांस कांहीं दुःख. 
प्राप्त झालें ह्मणजे प्रथम बोलावयाचें तें हेंच, “काय हो, जग कितीतरी 
दुष्ट आहे! ' मग लोकांना शिव्याशाप देऊन ह्मणावयाचें, “ यांच्यासारखे 
गाढव मीं कोठेंही पाहिले नाहींत.” पण शाहाण्याच्या कांद्यानो, जर तुह्मी 
खरोखर शहाणे आहां, तर असल्या दुष्ट जगांत राहतां कशाला जर या 
जगांत सर्वत्र राक्षसांची आणि दैत्यांची वस्ति असेल, तर आपण स्वतःही 
त्यांपेकींच एक देत्य नव्हे काय ९ “या जगांतले सारे लोक आुद्ध आपलपोटे. ? 
खरें आहे. अगदीं निर्भेळ सत्य आहे; पण आपण त्यांहून अधिक चांगले 
असतों तर येथें येतों कशाला, याचा कांहीं विचार करा. 


जें जें कांही आपणांस प्राप्त होतें, त्याला आपण सर्वथेव पात्रच असतों. 
आम्ही चांगले आणि जग वाईट असें जेव्हां आपण म्हणतों, त्यावेळीं आपण 
शुद्ध खोटें बोलत असतों. जगाला उगीच थाप मारण्याचा हा आपला यत्न 
असतो; पण यामुळें आपण असल्या थापा मारून स्वतःलाच फसवित असतों, 
हें आपल्या लक्ष्यांत येत नाही; इतकेतर आपण शहाणे आहों ! मग जग 
वेडे कीं आम्ही वेडे १ 

अत्यंत महत्त्वाचा असा हा पहिला घडा आहे. ज्यावेळीं आपणांस दुःखाची 
प्राप्ति होते, त्यावेळी दुसऱ्या कोणावर बोटें मोडण्याचें कारण नाहीं. खऱ्या 
शराला अशी वागणूक सर्वथेव अनुचित आहे. शूर व्हा आणि दु:खाला तोंड 
द्या. आपल्या स्वतःचा दोष शोधून काढा. खरा मार्ग हाच आहे. आपल्या 
दुःखाबद्दळ इतरांना दोष देण्यापेक्षा तो तुम्ही स्वतःलाच दिला, तर सत्य- 


मार्गानें गेल्याचें श्रेयतरी तुम्हांला मिळेल. स्वतःवर ताबा चालविण्यास 
तुम्ही शिकलां, तर त्यांतच तुमचा फायदा आहे. 


ऱ््य्ट् स्वामी विवेकानंद यांचे समग्र ग्रंथ, [ तृतीय 


स्वतःच्या पोरुषावद्दळ कित्येक वेळां आपण बढाया मारीत असतों. त्यावेळीं 
आपण ह्मणजे प्रतिपरमेश्वर असें आपण भासवीत असतों. “मला सर्व 
-कांहीं समजतें; मी वाटेल तें करूं शकेन; मी शुद्ध-निर्दोष-आहें; मी निष्कलंक 
आहें; या जगांत स्वार्थत्यागी कोणी असेल तर तो मी. ' असल्या प्रकारची 
'अघळपघळ भाषा आपण नित्य वापरीत असतों; पण त्याचक्षणीं एखादा 
लहानसा खडा कोणीं फॅकला, तर तो तोफेच्या गोळ्याहूनही आपणांस अधिक 
.इजा करतो. एखाद्या पोराचें लहानसें बोट लागलें, तर आपणास जखम 
झाल्यासारखें वाटतें. जगांतील वाटेल त्या मूर्खानें यावें आणि आमच्या 
शांतीचा भंग करावा, इतकी तर आपल्या “ ईश्वरत्वाची ? किंमत आपण बाळ- 
गतो. आमचीं' मनें इतकीं भोळीं असल्यावर यात्किचित्‌ आघाताने तेथें 
दुःखाऱची उत्पत्ति व्हावी यांत नवल काय १ अश्या स्थितींत जगाला नांवें ठेव- 


ण्यांत काय बरें फायदा आहे १ आपल्या खोड्यांनीं परमेश्वराच्या शांतीचा 
भंग आपणांस कधींतरी करतां येईल काय ६ जर तुम्ही खरोखर परमेश्वर- 


स्वरूप असाल, तर तुमच्या शांतीचा भंग कशानेही होतां उपयोगी नाहीं. 
जगाच्या हातून तुमचें कांहींच वांकडें होणार नाहीं. तुम्हीं एखाद्या नरकाच्या 
एका टोंकापासून दुसर्‍या टोंकापर्यंत गेलां, तरी तुम्हांस यत्किचित्‌ही दुखापत 
होणार नाहीं; पण खरी गोष्ट वेगळीच आहे. तुम्ही कितीही बढाया मारिल्या,' 
तरी जोपर्येत जगापासून तुम्हांस दुःख होतें असें वाटत आहे, तोंपर्यंत पर- 
भेश्वरत्वाची तुमची सारी वडवड म्हणजे निवळ धुराचे ढग! वाह्यजग आप- 
णांस इजा करतें या भावनेनें तुम्हीं मात्र स्वतःस अनेक दुःखांस पात्र करून 
घेतां. एका दुःखांतून तुम्ही सुटतां न सुटतां, तोंच दुसर्‍याच्या जाळ्यांत 
सांपडतां. “ अरेरे ! काय हें जग दुष्ट! हा मनुष्य मला दुःख देतो; तो 
मनुष्य माझे कान उपटतो; आणि तिसरा कांहीं तिसरीच खोडी करतो. ? 
अशा तक्रारी करणें स्वतःच्या मूर्खषपणाला असत्याची जोड देणें आहे. यामुळें 
दुःख द्विगुणित मात्र होईल. 

या जगांत ज्याची त्यानेच काळजी घेतली पाहिजे. आपल्या हातीं इतकेच 
आहे. दुसरा कोणी तुम्हास सुख अथवा दुःख देत नाहीं. “सुखस्य दुःखस्य 
्ि कोपे दाता | परो ददातीति कुबुद्धिरिषा ॥ अहंकरोमीति वृथाभिमानः। 
स्वकमसुत्रमथितो हि लोक: ॥ याकरितां परक्याबद्दलचा कांहींच विचार 
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करू नका. स्वतःची साधनं जय्यत करण्याची खटपट मात्र अवश्य करावी 
ह्मणजे साध्य असेल तें आपोआप सिद्ध होईल. आपण आपलें वर्तन पवित्र 
केलें आणि आपलें चारित्र्य सुधारले, तर जग आपोआपच सुधारेल. जग 
खारण्याचीं साधने, आपण मनुष्येंच आहोत. याकरितां स्वतःच पवित्र 
हाण्याच्या मागाला लागा. तुम्ही स्वतः पूर्णत्व पावलां म्हणजे जग पूर्ण होईल, 


क-हे 
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मानवी मनाचे सामथ्ये. 
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आपण साऱ्या जगाचा इतिहास अवलोकन केला, तर अलौकिक गोष्टी घड- 
तात अशी पुष्कळांची श्रद्धा असते असें आपणांस आढळून येईल. ही गोष्ट 
कोणत्याही एका विशिष्ट काळालाच लागू होती असें नाहीं. प्राचीनकाळापासून, 
तों आजतागाईत अक्शा प्रकारचा विश्वास बाळगणारे लोक सर्वत्र होते व 
आहेत. विचित्र गोष्टी घडल्याचें ज्याच्या कानावरूनही गेलें नाहीं असा मनुष्य, 
बहुधा सांपडावयाचा नाहीं; आणि आपणांपेकीं पुष्कळांना अशा चमत्कारांचा 
प्रत्यक्ष अनुभवही आला असेल; पण इतर लोकांच्या अनुभवाविषयीं सांगत 
बसण्यापेक्षा मला स्वतःलाच जे कांहीं अनुभव आले, आणि ज्या कांहीं गोष्टी 
मीं स्वतः आपल्या डोळ्यांनी पाहिल्या, त्याच आरंभीं तुह्यमांस सांगाव्या हें बरें- 
ह्मणजे आपल्या आजच्या विषयाला ही प्रस्तावनाही खाशी होईल. 

एके वेळीं एका मनुष्याबद्दल माझ्या कानांवर असें आलें कीं, कोणी त्याकडे 
मनांत कांहीं प्रश्न घरून गेला, तर तो त्यांचीं उत्तरें ताबडतोब देतो. तसेंच 
पुढें होणाऱ्या कांहीं गोष्टीही तो सांगतो. हें वर्तमान ऐकून त्या मनुष्याला 
पाहण्याची इच्छा मला झाली. कांहीं मित्रांवरोवर मी त्याजकडे गेलों. आमच्या- 
पैकीं प्रत्येक जणाच्या मनांत कांहीं ना कांहीं विचारावयाचें होतें. “आह्यांस 
जे प्रश्न त्याला विचारावयाचे होते, ते कागदांवर लिहून ते कागद आम्ही 
पाकिटांत घातले होते. आमच्यापैकी एकाकडे पाहिल्याबरोबर तो आमचे 
प्रश्न आणि त्यांचीं उत्तरें सांगूं लागला. मग त्यानें एका कागदावर कांहीं मज- 
कूर लिहून तो कागद एका पाकिटांत घाळून तें वंद केलें; आणि तें पाकिट 
माझ्यापुढं करून म्हणाला, “ यांत तुमचे प्रश्न आणि त्यांचीं उत्तरे आहेत. 
हे आपल्या खिद्यांत घाला.? अशा रीतीनें त्यानें प्रत्येकाला त्याचे प्रश्न आणि 
त्यांची उत्तरें दिलीं. नंतर त्यानें आम्हांस कांहीं पुढें घडून येणार्‍या गोष्टीही 
सांगितल्या. थोड्या वेळानंतर तो ह्मणाला, “कोणत्याही भाषेतला एखादा शब्द 
अथवा एखादें वाक्‍य आपल्या मनांत धरा. ” त्याला संस्कृत भाषेचें ज्ञान 
सुळींच नव्हतें हें मला ठाऊक होतें; ह्मणून एका संस्कृत ग्रंथांतील एक लांब- 
लचक वाक्‍य मीं मनांत म्हटलें. नंतर तो मला म्हणाला, “ आतां आपल्या 


'खिश्यांतला कागद काढा.” मीं कागद काहून पाहिला तों तेंच वाक्‍य त्या काग- 
दावर लिहिलेलें मला आढळले ! तो कागद त्यानें सुमारें एक तासापूर्वी लिहिला 
होता; आणि त्यांत त्यानें एक वाक्‍य असेंही लिहिलें होतें कीं “हे गृहस्थ 
युढील वाक्‍य मनांत धरतील.? नंतर माझ्या एका स्नेह्याकडे वळून तो म्हणाला, 
“ तुम्हीही एखादें वाक्‍य मनांत धरा. ' माझ्या स्नेह्याला आरवी भाषेचे 
न्वांगलें ज्ञान होतें. त्याने कुराणांतील एक वाक्‍य मनांत धरलें. त्या मनुष्याला 
आरबी भाषेचा गंधही असण्याचा संभव नव्हता. माझ्या स्नेह्यानें आपल्या 
खिश्ांतील पाकीट उघडून पाहतां, त्यालाही तेंच वाक्य बरोबर लिहिलें अस- 
ल्याचें आढळून आलें. आमच्यापैकी तिसरे एंक गृहस्थ डॉक्टर होते. त्यांनी 
'एका जर्मन वैद्यकीय ग्रंथांतळें एक वाक्‍य मनांत धरलें; आणि तेंही अश्याच 
रीतीनें कागदावर आगाऊ लिहिलेलें आढळलें. 

या सर्व गोष्टींचा मला मोठा चमत्कार वाटला; आणि त्या ग्रहस्थानें कांहीं 
विलक्षण रीतीनं आम्हांस चकविलें तर नसेलना ! अशी शंका माझ्या मनांत 
येऊं लागली. थोड्या दिवसांनीं आणखी कांहीं स्नेही बरोबर घेऊन मी त्याज- 
'कडे पुन्हा गेलों आणि या वेळींही सारे प्रकार पूर्ववतू अगदीं बरोबर घडून 
आले. 

. दुसर्‍या एका प्रसंगीं कांहीं कामानिमित्त मी हैद्राबादेस गेलों होतों. तेथें 
'माझ्या ऐकण्यांत आलें की, एक गृहस्थ हजारों प्रकारचे जिन्नस बसल्या जागीं 
काहून दाखवितो. हा गृहस्थ हैद्राबाद येथें कांहीं व्यापारधंदा करून राहत 
असे. आम्ही त्या गृहस्थाकडे गेलॉ. आणि कांहीं जिन्नस काहून दाखविण्या- 
विषयीं त्यास विनंति केली. त्या दिवशीं तो गृहस्थ तापाने आजारी होता. 
ुखाद्या सत्पुरुषानें स्पर्श केला असतां रोगग्रस्त मनुष्यांचा. रोग जातो असा 
आम्हा हिंदूंचा विश्वास आहे. त्याला अनुसरून सदर्हू गृहस्थ मला म्हणाला, 
“महाराज, माझ्या मस्तकावर जरा आपला हात ठेवा बरें. मी त्याला म्हटलें, 
“पण तुम्ही मला आपली करामत दाखविली पाहिजे. ही गोष्ट त्यानें कबूल 
केल्यावर त्याच्या इच्छेप्रमाणे मीं आपला हात त्याच्या मस्तकावर ठेवला. 
पुढें कवूल केल्याप्रमाणे थोड्या दिवसांनीं तो मजकडे आला. त्यावेळीं तो फक्त 
एक धोतर नेसला होता, व अंगावर थोडे कपडे होते. आम्ही त्याच्या आंगा- 


वरील सर्व कपडे काहून बाजूला ठेवले. त्याचें नेसतें धोतर मात्र त्याच्या 
स्वा. वि. खं. २-१५ 
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अंगावर राहूं दिलें. त्या दिवशीं थंडी फार होती म्हणून पांघरावयास एक 
व्लांकेट त्यानें मजपासून मागून घेतलें; आणि तें पांघरून तो खोलीच्या एका 
कोंपऱ्यांत जाऊन वसला. त्या खोलींत त्यावेळीं सुमारें पंचवीस माणसें होतीं. 
तो गृहस्थ म्हणाला, “बोला, तुम्हांला काय काय पाहिजे ते.” आम्ही सर्वोनीं 
कांहीं फळांचीं नांवें लिहिलीं. त्यांत कित्येक फळें जवळपासच्या प्रदेशांत न 
मिळणारीं अशींही होतीं. फळांच्या यादींत द्राक्षे, नारिंगें इत्यादि अनेक 
प्रकारचीं फळें होतीं. नंतर आम्ही ते तुकडे त्याजपाशीं दिले. थोड्या वेळानें 
व्लांकेटाखाळून फळें वाहेर येण्यास सुरवात झाली. द्राक्षांचे घडचे घड आणि 
नारिंगें वगेरे इतर फळें भराभर बाहेर पडूं लागलीं. शेवटीं इतकीं फळें बाहेर 
पडलीं, कीं त्या सवाचे वजन केलें असतें तर तें त्या मनुष्याच्या वजनाच्या. 
दुप्पट झालें असतें. तीं फळें त्यानें आम्हास खावयास दिलीं; परंतु कित्येकांनी 
तीं खाण्याचें नाकारलें. त्यांत कांहीं जादू असेल असें ते म्हणूं लागळे; पण तो 
गृहस्थ जेव्हां तीं फळें स्वतःच खाऊं लागला तेव्हां बाकीच्या सर्वानी त्यांजवर 
खुशाल ताव मारला. त्यापासून कोणाला कांहीं इजा वगेरे पोहोंचली नाहीं. 
शेवटीं त्यानें कांहीं सुंदर गुलाबाची फुलें काढलीं. प्रत्येक फूल अगदी 
पुर्ण फुललेलें असून नुकतेंच तोडल्यासारखें दिसत होतें. त्यावरील दवांचे 
विंदूही जसेच्यातसे असून सर्व पाकळ्या अगदीं ताज्या दिसत होत्या. 
एखादी पाकळी सुद्धां गळलेली नव्हती अगर चुरून खराबसुद्धां झाली 
नव्हती. तीं फुलेंही कांहीं थोडीं थोडकी नव्हतीं. भाराभर फुलें त्यानें आणली 
होतीं. तो जावयास निघाला त्यावेळी * हें तुह्मी कसे केलें) असा प्रश्न मीं त्याला 
केला; तेव्हां तो हंसून म्हणाला, “ही सर्व हातचलाखी आहे. दुसरें कांहीं नाहीं.” 
त्याची विद्या कोणतीही असो; पण ती हातचलाखी मात्र खास नव्हे. हात 
चलाखीने कांहीं इतकीं फळें आणि फुलें येणें रक्‍यच नव्हतें. 
> व क ल. दुसऱ्याही अनेक गोष्टी माझ्या प्रत्यक्ष अवलोकनांत 
आल्या आहेत. कांहीं , क: 
ह य तती याशा असल्या शकडो 
डी री शांत असल्या  प्रका- 
च्या गोष्टी घडत असतील. तुमच्या या देशांतही ( अमेरिकेंत ) असल्या 
चमत्काराच्या गोष्टी घडत असतील. आतां या गोष्टी घडतात हें खरें असलें, 
तरी त्यांत गप्पाही पुष्कळ असतात, हें कवूळ केळें पाहिजे; पण एक गोष्ट 


खंड. ] मानवी मनाचें सामर्थ्य. २२७ 


अवऱ्य लक्ष्यांत बाळगली पाहिजे, ती ही कीं, खोटें झालें तरी तें खर्‍्याची 
नक्कल असतें. मुळांत कांहीं खरें असेल तरच त्याच्या नकला उत्पन्न होणार! 
ज्याला मुळांतच अस्तित्व नाहीं अश्या एखाद्या घटनेची नक्कलतरी कशी निप- 
जेल £ अशा अनेक नकला होतात यावरूनच त्यांत कोठेंतरी सत्यांश असला 
पाहिजे, हें उघड दिसतें. एका खऱयाबरोवर शेंकडों नकला पिकत असतील; 
पण मुळांत एकतरी खरें असलें पाहिजे ना १ 

हजारों वषांपूर्वी असले प्रकार हिंदुस्थानांत हंमेश घडत असत. किंबहुना 
सध्यापेक्षां त्यावेळींच हे चमत्कार अधिक घडत असत. माझा एक असा समज 
आहे, कीं एखाद्या देशांत लोकसंख्या फार वाढली म्हणजे त्या देशांतील आध्यात्म- 
वल कमी होतें. मनुष्ये थोडी आणि देशाचा विस्तार मोठा असें असलें म्हणजे 
त्या ठिकाणीं आध्यात्मबलही अधिक असावें असें मला वाटतें. चमत्कारिक दिस- 
णाऱ्या प्रत्येक गोष्टीचें संशोधन व पृथक्करण करून त्याच्या मूलभूत सिद्धांतांस 
पोंहोंचावयाचें अशी हिंदूंची पूर्वापर पद्धत अंसल्यामुळें असल्या प्रकारांच्या 
मुळांशी काय आहे, याचाही शोध लावण्याचा यत्न त्यांनीं केळा. हा शोध 
करतांकरतां अनेक महत्त्वाचे सिद्धांत त्यांनी शोधून काढिले. याचा अर्थ इत- 
काच कीं असल्या चमत्कारांचा मुळापर्यंत शोध लावून त्यांनीं त्याचें एक सवोगपूर्ण 
असें शास्र बनविलें. यांतील कित्येक गोष्टी सामान्य मनुष्याच्या नजरेने चम- 
त्कारिकशा भासल्या, तरी त्या नैसार्गिक नियमांस सोडून घडत नाहींत, ही गोष्ट 
या पूर्वीच्या शोधकांच्या लक्ष्यांत आली होती. अलौकिक अथवा निसर्गबाह्य 
अशी एकही गोष्ट या विश्वांत घडून येत नाहीं. ज्याप्रमाणें आपल्या सामान्य 
व्यावहारिक गोष्टी निसर्गसिद्ध नियमांस अनुसरून घडतात, त्याचम्रमाणें हे 
चमत्कारही त्याप्व नियमांनीं बांधलेले आहेत. सामान्य साषध्टिरचना जशी 
नियमबद्ध आहे, त्याचप्रमाणें ही चमत्कारांची सृष्टीही नियमबद्ध आहे. 
एखाद्या मनुष्याला जन्मतःच कांहीं विशेष सामर्थ्य असलें, तर त्याला घड- 
वितांना ब्रह्मदेवाने कांहीं विक्षिप्रपणा केला असेल असें वाटण्याचे कारण 
नाहीं. असल्या चमत्कारांचा सांगोपांग अभ्यास करून ते करण्याचें सामर्थ्य 
आपल्या अंगीं आणणें अशक्य नाहीं. कोणालाही हें साधण्याजोगें आहे. या 
शाल्लाला त्यांनीं राजयोग असें नांव दिलें आहे. या शास्राचा अभ्यास कर- 
णारे हजारों लोक हिंदुस्थानांत आहेत; इतकेंच नव्हे, तर सार्‍या राष्ट्रच्या 
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रोज'च्या धर्मविधींतही या शास्रांतील कित्येक प्रक्रियांचा अंतर्भाव झालेला 
आहे. 
हें सारें अचाट सामर्थ्य मानवी मनांतच वास करीत आहे, असाया शाक्लाचा 
मूलसिद्धांत आहे. मनुष्यांत व्यक्तरू्पाला आलेलें मन, हें विश्वव्यापी मनाचा 
अंश आहे. प्रत्येक मनुष्याचे मन एकाच मनांतून उद्भूत झालेलें असल्यामुळें, 
एका मनाचा दुसर्‍या मनाशी नित्यसंवंध आहे. तसंच एखादें मन जगाच्या 
कोणत्याही कॉपर्‍यांत राहत असलें, तरी त्याचा संबंध सर्व जगाशी कायम 
असतो. 
विचारसंक्मणाचा एखादा चमत्कार तुमच्या अवलोकनांत कधीं आला 
आहे काय £ एखादा मनुष्य या ठिकाणीं एखाद्या गोष्टीचा विचार करीत 
असला, तर दुसऱया एखाद्या ठिकाणीं असलेल्या मनुष्याच्या मनांत बरोबर 
तोच विचार प्रवेश करतो. ही गोष्ट कांहीं काकतालीयन्यायानें घडते असें 
नाहीं. हा एक प्रकारचा अभ्यास आहे. आपल्या मनांतील विचारांची प्रेरणा 
दुसर्‍याच्या मनांत करण्याचा अभ्यास करावा लागतो. हा अभ्यास दोन 
प्रकारचा असतो. दुसर्‍याच्या मनांत आपल्या मनांतील विचार प्रेरावयाचा 
आणि दुसर्‍याच्या मनांतील विचाराचें ग्रहण करावयाचें. प्रेरकानें एका बाजूनें 
कांहीं विचाराची प्रेरणा केली, कीं दुसरीकडे ग्राहकही तयार राहतो आणि ल्या 
अतिथीचें स्वागत करतो. प्रेरकाकडून निघालेला विचार, ग्राहकाच्या मनांत 
जशाचातसा'च शिरतो. अंतर कितीही मोठें अथवा लहान असलें, तरी विचा- 
रसंक्रमणाच्या क्रियेंत त्यामुळें कांहीं अडथळा होत नाहीं. प्रेरकाकडून विचार 
निघाला, कीं तो ग्राहकाच्या चित्तांत प्रवेश करतो आणि ग्राहकालाही बरोबर 
त्याचें ज्ञान होतें. जर माझें मन अथवा तुमचें मन हीं प्रत्येकी निराळीं असती 
जर प्रत्येक मन अभेद्य तटानें दुसर्‍या मनापासून अगदीं विभक्त झालेलें असतें- 
तर एका मनांतील विचारांचा प्रवेश दुसर्‍या मनांत कधींही झाला नसता. 
मी आतां भाषण करीत आहें आणि आपण तें ऐकत आहां. या क्रियेंतही 
िचारसंक्रमण होत आहे. या क्रियेचें शात्लीयस्वरूप काय आहे तें पाहूं 
या क्रियेंत माझ्ञे विचार जसेच्यातसेच आपल्या मनांत प्रवेश करीत नाहींत. 
तह का विचार तोंडावाटे वाहेर निघाला, कीं बाहेरील आकाशतत्त्वांत 
0५९1 ) विरून स्पंदरूप होतो. ते स्पंद आपल्या कर्णंद्वारें आपल्या मदें- 
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कडे जातात आणि तेथें आपण त्या विरलस्पंदांस एकत्र केलें, म्हणजे पुन्हा 
त्यांना त्यांचें जड विचाररूप प्राप्त होतें. माझे विचार आपल्या मनांत प्रवेश 
करतात ही एक क्रिया झाली; परंतु ही क्रिया होण्यास तिच्या पोटांत दुसर्‍या 
दोन क्रिया व्हाव्या लागतात. प्रथम, विचारास स्पंदरूप प्राप्त होतें आणि नंतर 
स्पंदरूपाचें पुन्हा विचाररूपांत रूपांतर होतें. यावरून माझे विचार आपणांस 
सरळ रस्त्याने न पोहोंचतां वेड्यावांकड्या लांच्या पल्ल्यानें येऊन पोहोचतात; 
परंतु प्रेरणेने झालेलें विचारसंकमण सरळ मार्गानें होतें. 

जगांतील सर्व मनांचा परस्परांशी संबंध असून, सर्व मनांचा विश्वव्यापी 
मनाशीं संबंध आहे असें जें योग्यांचें हृमणणें आहे तें खरें असावें असें याव- 
रून दिसतें. असा परस्परसंबंध सववत्र असल्यामुळें प्रत्येक मन विश्वव्यापी 
आहे, असा योग्यांचा सिद्धांत आहे. तुमचें मन, माझें मन आणि जगांतील 
सारीं मनें हीं त्या विश्वव्यापी मनाचीं लहान लहान शकलें आहेत. एखाद्या 
प्रचंड समुद्रावर ज्याप्रमाणें लहान लहान लाटा सर्वत्र उठलेल्या असतात, 
त्याचप्रमाणें विश्वव्यापी मनावर आपलीं मने हीं लहान लहान लाटांसारखी 
उठलीं आहेत. अश्या रीतीनें सर्व मनांचा परस्परांशी संबंध असल्यामुळें 
त्यांतील विचारांचेंही संक्रमण सरळपणें होऊं शकतें. 

आपल्याभोवती प्रत्येक क्षणीं काय घडामोडी होत आहेत, याकडे क्षणभर 
लक्ष्य देऊं या. आपल्याभोवती जें अफाट जग पसरले आहे, त्याचा अंमल आप- 
णावर एक पक्षी सुरू आहे. आपल्या चालकशक्तींतील कांहीं भागाचा व्यय 
आपल्या शारिराच्या संरक्षणार्थ आपण करीत असतों, आणि बाकीच्या सार्‍या 
शक्तीचा व्यय रात्रंदिवस दुसऱ्यांवर अंमल चालविण्यांत खर्ची पडत असतो ! 
आपलें शरीर, आपलें मन, आपले सद्गुण, आपले दुर्गीण आणि आपल्या 
धा्मँक . भावना, या एकसांरख्या आपल्या बाहेरील जगावर अंमल चालवीत 
असतात. एखाद्या प्रत्यक्ष उदाहरणानें ही उपपत्ति अधिक चांगली समजते 
कीं काय हें पाहूं. एखादा मनुष्य तुमच्याकडे येतो; तो चांगला विद्वान आहे 
हें तुह्यांस ठाऊक असतें. तो एखादा तास तुमच्याशी एखाद्या विषयावर भाषण 
करतो; त्याची भाषा गोड आणि विचार सुंदर असतात; पण त्याचें तुमच्या- 
वर यत्किंचितही वजनं पडत नाहीं. तो निघून गेला ह्मणजे तुह्ली अगदीं 
पहिल्यासारखे थंड असतां. जणुंकाय कोणी मनुष्य आलाच नव्हता ! इत- 
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याह लल की 1: 
क्यांत दुसरा एखादा मनुष्य येतो; थोडा वेळ चार वाक्यें बोलतो; त्यांत तारा 
माधुर्य नसतें; कदाचित्‌ व्याकरणाच्यासुद्धां चुका असतात; पण तुमच्या 
मनावर तो मोठा परिणाम करतो ! असल्या प्रकारच्या गोष्टी अनेकवार 
आपल्या अनुभवास आल्या असतील. एखाद्या मनुष्याचें वजन दुसर्‍यावर पडतें 
यांत शब्द आणि विचार यांचा फारच थोडा भाग असतो-सुमारें एकतृतीयांश 
असतो असें ह्मणूं; आणि वार्काचें कार्य त्या माणसांतील पुरुषत्वामुळें घहून 
आलेलें असतें. त्या विशिष्ट व्यक्तींत जें कांही तेज-अथवा शास्रीय भाषेंत 
बोलावयाचें ह्यटलें तर चुंबकत्व ( 1521121511 )-असतें, तेंच तुमच्यावर 
अंमल बजावीत असतें. तुमच्याशी तो भाषण करीत असतां त्याचें चुंबकत्व 
बाहेर पडत असतें व तुमच्या मनाला ओढीत असतें. 

एखाद्या कुटुंबांत पांचचार कतेसवरते पुरुष असतात. त्यांपैकीं कांहींचा 
उद्योग यशस्वी होतो आणि वाकीच्यांचा होत नाहीं. असें कां ? ज्यांचा उद्योग 
यशस्वी होत नाहीं ते दुसर्‍या कोणाच्या तरी गळीं त्या अपयशाचे खापर 
बांधीत असतात. एखाद्या कामांत यश येत नाहीं असें वाटल्यावरोबर-अमक्या, 
तमक्याच्या असुक कृतीमुळें माझा डाव फसला असें ते ह्मणूं लागतात. स्व- 
तःच्या अपयशाचा वांटा स्वतःच उचलण्याची फार करून कोणाची तयारी 
नसते. आपल्या हातून कसलीच चूक झाली नाहीं असें भासविण्याचा आपला 
सर्वांचा यत्न असतो. जो काय दोष असेल तो दुसर्‍या एखाद्या मनुष्याचा 
अथवा विशिष्ट परिस्थितीचा आणि हेंही जमण्यासारखें नसेल तर साऱ्या 
अपयक्षाचें श्रेय उचलण्यास बिचारे नशीब तयार आहेच ! “ काय करावें, 
आमचें नशीव ? असे ह्ाटलें ह्मणजे भागलें. एखाद्या कुटुंबांतल्या मुख्य कर्त्या 
पुरुषाला अपयश आलें तर त्यानें असा विचार करावा कौ, दुसरे कित्येक जे 
आपला कुटुंबभार उत्तम रीतीनें उचलीत आहेत तें कां £ कित्येक जण यशस्वी 
आणि दुसरे अपेशी, असें कां £ या गोष्टी प्रत्येक व्यक्तीच्या कर्तबगारीवर आणि 
विशिष्टत्वावर अवलंबून असतात असें आपणांस आढळून येईल. 

मानवकुलाच्या एखाद्या मोठ्या भागाचें धुरीणत्व ज्यांकडे होतें अथवा 
आहे, अश्या मनुष्यांच्या चरित्राचा विचार केला तरीही हेंच तत्त्व आपणांस 
आढळून येईल. त्यांचें विशिष्टत्व-असामान्यत्व-त्यांच्या उपयोगी पडत अस- 
ल्यारचे दिसून येईल. पूर्वी होऊन गेलेल्या मोठमोठ्या तत्त्ववेत्त्यांचीं चरित्रें पहा. 
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त्यांच्या ग्रंथांचा सूक्ष्मपणे आढावा काढला तर आपणांस काय आढळून येतें १ 
जगांत जितके तत्त्ववेत्ते आजपर्यंत होऊन गेले, त्यांच्या साऱया ग्रंथांचा निष्कर्ष 
'काढिला तर खरोखर अगदीं अस्सल आणि नवीन अशीं विचाररत्ने फार तर 
मूठभर सांपडतील. कित्येक ग्रंथकार, मोठे ह्मणून स्वतःच्या काळीं नांवाजले 
गेले होते, त्यांचा कौर्तेडिंडिम आजतागाईत आपल्या कानांवर येत आहे; पण 
त्यांचे ग्रंथ पाहिले तर त्यांवरून ते एवढे मोठे विशाल बुद्धीचे असावेत असं 
आपणांस वाटत नाहीं. त्यांच्या ग्रंथांचा खरा दर्जा पाहिला तर सरासरीच 
- लागेल. तथापि स्वतःच्या हयातींत त्यांनीं मोठें नांव मिळविले हें मात्र खरें. 
या त्यांच्या कीर्तींचें रहस्य पाहूं गेळें तर तें त्यांच्या. विचारसोंदर्यात नसून 
त्यांच्या व्यक्तिविरोषांत होतें असें आपणांस आढळून येईल. त्यांचे विचार 
अथवा त्यांचीं भाषणें, हें त्यांच्या कीतीचि कारण नव्हे. तीं आपल्यासमोर 
आजही आहित, आणि जर ही कीर्ति केवळ विचारांवर अगर भाषणांवर 
अवलंबून असती तर त्यांच्या भ्रंथांनींही आपल्या मनासही जिंकलें असतें, पण 
तसें होत नाहीं; त्या अर्थी आतां जें कांहीं अश््य स्थितीस गेलें आहे, तेंच 
त्यांच्या कीतींचें रहस्य असलें पाहिजे. मनुष्याला जें कांहीं यर मिळतें त्यांत 
बुद्धीच्या वांट्याला तृतीयांश आणि व्यक्तिविशिष्टत्वाच्या वांट्याला बाकीचा 
दोन तृतीयांश भाग येतो हें मीं अगोदर सांगितलेंच आहे. आपल्यावर अत्यंत 
परिणाम व्यक्तिविशिष्टत्वाचाच होतो. केवळ कृतीचा होत नाहीं. व्यक्तिविशि- 
छत्व हें कारणरूप असून कृति कार्यरूप आहे. कारणाचें अस्तित्व असलें कां 
कार्य घडावयाचेंच. व्यक्तित्व शिक आहे तोंपर्यंत कृति आपोआपच घडत 
राहाते. महत्व जे काय आहे तें कृतीला नसून व्यक्तीला असतें. 

आपल्या साऱ्या शिक्षणक्रमाची दिशा या मूलभूत तत्त्वाला धरून ठरवि- 
लेली असावी, विद्यार्थिगणांतून व्यक्तिविशोष तयार करावयाचे, हा शिक्षणाचा 
उद्देश असावा. पण आपला शिक्षणक्रम पाहिला तर त्याचा उद्देश वाह्य लख- 
लखीतपणा उत्पन्न करण्याकडे असतो. प्रेक्षकांचे डोळे दिपले ह्मणजे झालें. पण 
अश्या स्थितींत आंतली पोकळी कशी भरून निघणार ? मनुष्याची वाढ व्हावी, 
त्यानें दिवसेंदिवस विस्तार पावावें हा शिक्षणाचा हेतु आहे. आपल्या आस- 
पासच्या मनुष्यांना भारून टाकील अशा प्रकारचे जादुगार आपण निर्माण 
केले पाहिजेत. अशीं माणसें हीं चालतीं बोलती विद्युदुत्पादक यंत्रेंच होत. हीं 
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जेथें जातील तेथें यशस्वी होतीलच. ज्याच्यांत कांहीं विशिष्टत्व-असामा-- 
न्यत्व-निर्माण झालें आहे असा मनुष्य कसल्याही धंद्यांत पडला तरी आपल्या' 
विद्युत्शाक्तीनें भोंवतालीं चेतन्य उत्पन्न करून सर्वत्र यश संपादील. 
आतांपर्यंत सांगितलेल्या सर्व गोष्टी आपणा सर्वोच्या सामान्य अनुभवां-- 
तल्या आहेत. तथापि या गोष्टी अमुक असुक नियमान्वयें घडतात असें मात्र 
सांगतां यावयाचें नाहीं. सगळ्या जडशात्रांचे नियम आपण पालथे घातले 
तरी त्यांत हे नियम सांपडावयाचे नाहींत. हायड्रोजनचे परमाणू घ्या,. 
आकसिजनचे घ्या आणि त्यांत वाटेळ तर कार्यन मिसळा. त्यांत हें व्यक्ति- 
विशिष्टत्व सांपडावयाचें नाहीं. हें व्यक्तिविशिष्टत्व कांही ओरच आहे. आपलीं 
सारीं शात्नें येथें लंगडी पडतात; तथापि या गोष्टी कांहीं काल्पनिक आहेत 
असें नाहीं. आपल्या डोळ्यांसमोर त्या प्रत्यही घडत आहेत. त्यांवरून आपली 
पक्की खात्री होते कीं मजुष्यांत हाळचाल करणारें त्याचें विशिष्टत्व हेंच आहे.. 
लोकांवर वजन पाडणारेंही हें विशिष्टत्वच होय. हेंच विशिष्ट सदोदित कार्य 
करीत असतें आणि तें करीत असतां दुसऱ्यांच्या हृदयाला चटका लावून आपण 
निघून जातें. तें निघून गेलें म्हणजे मागें ज्या त्याच्या खुणा शिछूक उरतात 
त्यांना बुद्धे वगेरे नांवें आपण देतों. त्यांनीं लिहिलेले ग्रंथ हेही त्या विशिष्ट- 
त्वाच्या खुणांसारखेच आहेत. त्यांवरून आपणांस त्या विशिष्टत्वाबद्दल पुसट 
असट कल्पना मात्र आहेत. आतां आणखीही कांहीं उदाहरणें पहा. जगांत 
ज्यांनीं अत्यक्ष धर्मकार्य केलें ते महात्मे आगि ज्यांनीं मोठमोठे महत्वाचे 
ग्रंथ लिहिले ते पंडित, यांची तुलना करून पांहेल्यास आपणांस एक गोष्ट 
विशेषेंकरून आढळून येईल, ती ही कीं, पंडितांनी मोठमोठे ग्रंथ निर्माण केले. 
ही गोष्ट खरी; पण आपल्या साऱ्या ह्यातींत मूठभर लोकांतील तरी चेतन्य 
त्यांनी जागृत केळें असें आढळावयाचें नाहीं. उलट पक्षी महत्म्यांनीं ग्रंथ 
- लिहून ठेवले नसळे तरी देशचेदेश त्यांच्या ह्यातींत त्यांच्या मागें धांवत 
होते. याचें कारणही त्या त्या व्यक्तींतीळ विशिष्टत्व हेंच होय. तत्त्वद्शी 
पंडितांतील विशिष्टत्व अंधुक असल्यामुळें त्यांजकडे कोणाची मनें फारशा. 
ओढलीं गेलीं नाहींत, आणि उलट पक्षी महात्म्यांचें विशिष्टत्व तेजोमय 
असल्यामुळें लक्षावाधे लोक पतंगासारखे तेथे येऊन पडले. पंडितांतील सारें 
जिशिषटत्व त्यांच्या बुद्धींत अवतरलें होतें. यामुळें आपली व त्यांची भेट होते. 
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ती बुद्धीच्या सरहद्दीवर होते. त्यापलीकडे आपण त्यांच्या हृदयांत शिरू शकत 
नाहीं. उलट पक्षी महात्म्यांचें विशिष्टत्व अल्ंत अंतर्वरती असल्यामुळें त्यांची 
भेट म्हणजे त्यांच्या अंतरात्म्याची भेट घेणेंच होय. पंडितांच्या अंतरात्म्याची 
व आमची भेट कधींच होत नाहीं, यामुळें त्यांजवद्दल फारसें प्रेमही आपणांस 
वाटत नाहीं. उलटपक्षीं महात्म्यांची भेट ह्मणजे त्यांच्या अंतरात्म्याची भेट 
होत असल्यामुळें आपलें मन त्यांजकडे अनिवार्यपणें ओढ घेऊं लागते. 
पंडितांचें विशिष्टत्व बुद्धीच्या सरहद्दीवर येऊन बसलेलें असतें. आपला मध्य- 
बिंदु सोडून तें कांहीं अंतरावर येऊन तें आपली भेट घेतें. वुद्धि हें इंद्रिय आहे ही 
मानवी हृद्यांतील एक बनावट चीज आहे. तिचा स्पर्श म्हणजे रसायनशा- 
ज्नांतील एखाद्या पदार्थांचा स्पर्शच होय. तो हळुहळु कार्य करीत असतो 
आणि योग्य परिस्थिति सांपडल्यास कोठें एखादी अंधुक ज्योति निर्माण 
करतो; अथवा अनुकूल परिस्थितीच्या अभावीं स्वतः नाहींसा होतो. उलट 
पक्षी महात्म्यांचें विशिष्टत्व त्यांच्या मध्यबिंदूंतच असल्यामुळें त्याची भेट 
होण्याबरोबर अपल्या हृदयांतही प्रकाश निर्माण होतो. एक मोठी मज्याळ 
पेटेळी असली म्हणजे जसे तीवर हजारों दिवे लागतात, त्याचप्रमाणें एक 
महात्मा लक्षावाधे लोकांस आपल्या दर्शनमात्रे जागृति आणतो. 
ज्या नियमांनीं मनुष्यांतील हें विशिष्टत्व वाढीस लागतें, ते नियम आपण 
शोधून काढले आहेत, असें योगशात्राचें म्हणणें आहे. त्या नियमांकडे योग्य 
लक्ष्य पुरवून व त्यांनीं आंखून दिलेल्या मार्गानें जाऊन हें विशिष्टत्व प्रत्येक 
मनुष्याला प्राप्त करून घेतां येण्यासारखे आहे, असें योगशात्र सांगत आहे. 
सर्व शिक्षणमागाचें रहस्य हेंच आहे. या नुसत्या उपपत्ती आहेत असें समजूं 
नये. या श्रुद्ध व्यवहार्य गोष्टी आहेत. या उपपत्ती प्रत्यक्ष आचाराकरितांच 
निर्माण झाल्या आहेत. तसेंच या उपपत्ती एखाद्या विशिष्ट स्थलीं अथवा: 
एखाद्या विशिष्ट कालींच लागू पडतात असें नाही; तर त्या कालस्थलातीत 
शाल्लाच्या उपपत्ती आहेत. त्या सर्व स्थलीं आणि सर्व कालीं एकसारख्याच लागू 
पडतात. कोणी संसारी असो वा संन्यासी असो; श्रीमंत असो बा दरिद्री असो; 
लौकिक कामधंद्यांत पडलेला असो वा कसलाही उद्योग कसत असो; त्यानें 
आपलें विशिष्टत्व पक्के करणें-त्याचें स्वरूप ह्ढतर करणें-हेंच त्याला श्रेयस्कर 
आहे. त्याच्या आयुष्यांत त्याचें कांहीं मोठें कतव्य तें हेंच. जडविश्वाचे नियम 
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'जडशास्रांनीं सिद्ध केळे आहेत; पण त्यांहून त्यांचें दुसरें सूक्ष्मस्वरूपही आहे 
हें आपणांस आतां निश्चितपणे ठाऊक झालें आहे. वास्तविकपणें जडविश्व, 
सूक्ष्मविश्व, अंतःसृष्टि इत्यादि भेदच”खोटे आहेत. हे केवळ शब्दभेद आहेत. 
जें कांहीं आहे तें एकच आहे. “सवे खल्विदं त्रह्म” हा सिद्धांत आतां आप- 
णांस अवगत झाला आहे. आपल्या अस्तित्वाला कशाची तरी उपमा सम- 
जुतीसाठीं द्यावयाची म्हटलें तर त्याला शंकूची उपमा देतां येईल. शंकु मुळाशी 
अत्यंत रुंद आणि जड असतो व शेवटाकडे निमुळता होत जाऊन शोवटीं 
केवळ विंदूसारखा होतों. आपला जडदेह हा या शंकूच्या तळासारखा आहे. 
त्यापुढे तो निमुळता होत जातो. त्याचें स्वरूप त्यापुढें निरुंद होत जातें, 
आणि शोवटीं जें बिंदुवत्‌ अस्तित्व असतें, त्याला आपण जीवात्मा ( 501110) 
म्हणतों. ही रचना ज्याप्रमाणें एका पिंडांत अनुभवास येते त्याचप्रमाणें ती 
त्रह्मांडांतही असते. “ जे पिंडी तेंच ब्रह्मांडी? हा सिद्धांत आपणांस ठाऊक आहेच. 
व्रह्मांडरचनाही याच नमुन्यावरहुकूम रचली गेली आहे. केवळ जडविश्व हा 
विश्वशंकूचा तळांतील भाग असून तो पुढें निरुंद होत जातो; आणि शेवटीं जें, 

. -विश्न अत्यंत सूक्ष्मरूप उरते, त्याला आपण ईश्वर असें म्हणतों. 
एखाद्या वस्तूंत जें कांहीं सामर्थ्य आपल्या प्रत्ययास येतें, तें त्या वस्तूतील 
जडरूपांत नसून तिच्या सूक्ष्मरूपांत असतें. बाह्यतः जड भाग हालचाल 
करतांना दिसला तरी ती हालचाल ज्या शाक्तीमुळें होते ती शक्ति त्या वस्तूच्या 
सूक्ष्मरूपांतगत असते. एखादा मनुष्य मोठें ओझें उचलतो त्यावेळीं त्याच्या 
हाताचे स्नायू फुगलेले दिसतात. त्याच्या एकंदर शरिरांत त्यावेळीं हालचाल 
सुरू झालेली असते. झारिरांतील स्नायूंत केवढी मोठी शक्ति आहे असें त्यावेळीं 
आपल्या मनांत येतें. पण खरोखर पाहिलें तर हें सामर्थ्य स्नायूंचे नसून आंतील 
ज्ञानतंतूंचें असतें. ज्ञानतंतूंचे गुप्त सामर्थ्य स्नायूंच्या द्वारें प्रत्यक्ष रूपानें प्रकट 
होतें. यांपैकी एखादा ज्ञानतंतु नष्ट झाला तर त्या भागांतील सामर्थ्यही नष्ट होतं 
असा अनुभव आहे. आतां ज्ञानतंतूंत जें सामर्थ्य असतें त्याहूनही अधिक सूक्ष्म 
अशा स्वरूपाच्या वस्तूंतून आलेलें असतें. ही अधिक सूक्ष्म वस्तु म्हणजे विचार 
हीच आहे. अत्यंत सूक्ष्मरूप हेंच शक्तीचे अधिष्ठान आहे. शक्ति जडवस्तूंच्याद्वारं 
हीं. स्थूलवस्तु हालचाल करूं लागली म्हणजे 
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आक्तीचा प्रत्यक्ष प्रत्यय येतो आणि त्यामुळें ती शक्ति त्या स्थूलरूपांतच असावी 
असा भ्रम पडतो. स्थूलवस्तु हें शक्तीचे अधिष्ठान नसून तिचें प्रकट होण्याचें 
एक हार मात्र आहे. अत्यंत सूक्ष्मरूपांतील शक्ति आपल्या प्रत्ययास येत नाहीं 
याचें कारण, तेथील शक्तिस्पंद अत्यंत झपाट्याचे असतात; इतके कीं, आपली 
स्थूलधष्टि त्यांवर स्थिर होऊं शकत नाहीं. या सूक्ष्मरूपाचें नियमन करतां येईल 
अशी कांहीं युक्ति आपणांस सांपडली तर स्थूलरूपाचें नियमनही आपणांस 
सहज करतां येईल हें उघड आहे. एखाद्या तळ्याच्या तळभागांतून बुडबुडा 
वर येत असला तर तो एष्टभागावर येऊन फुटेपर्येत आपणांस दिसत नाहीं. 
त्याचप्रमाणें शक्तीचे रूप अत्यंत सूक्ष्म असतें, तोंपर्यंत त्याचा प्रत्यय आपणांस 
येत नाहीं; पण तीच शक्ति आपलें मूळ अधिष्ठान सोहून स्थूलाकडे येऊं लागली 
म्हणजे तिचा प्रत्यय येऊं लागतो. अधिष्टानापासून तिचें अंतर जॉ जों वाढत 
जातें, तों तों तिचें स्वरूप अधिक स्थूळ होत जातें आणि ल्यामुळें तिचा प्रत्यय 
आपणांस अधिक उघड ख्पानें होतो. विचार निर्माण कसा होतो आणि केव्हां 
होतो ही गोष्ट आपल्या लक्ष्यांत कधींच येत नाही; पण अधिष्ठान सोडून तो 
बराच लांव आला म्हणजे त्याचा प्रत्यय आपणांस होतो; आणि तोच स्थूल- 
रूपांत प्रकट झाला म्हणजे जड डोळ्यांनाही दिसूं लागतो. आपल्या विचारां- 
वर आणि कृतींवर आपला ताबा चालत नाहीं अक्षी तक्रार आपण वारंवार 
करीत असतों. जर विचाराचा प्रत्यक्ष प्रत्यय येण्यापूर्वी त्याच्या मुळाशींच त्याचें 
नियमन आपणांस करतां आलें, तर विचारांचें आणि त्यांचेंच प्रत्यक्ष रूप ज्या 
कृती त्यांचेंही नियमन आपणांस एकाच वेळीं करतां येईल. जर कोणत्या तरी 
साधनांच्याद्वारं आपणांस शक्तीच्या सूक्ष्मरूपाचें एथक्करण करतां येईल, त्यांचें 
स्वरूप निश्चितपणें जाणतां येईल व त्यावर ताबा चालवितां येईल, तर आपल्या 
मनावरही आपला ताबा चालूं शकेल. ज्या मनुष्याला स्वतःच्या मनावर ताबा 
चचालविण्याचें सामर्थ्य प्राप्त. झालें तो मनुष्य इतर मनांवरही ताबा चालवू 
शकेल. अंतर्वाह्य शुचिता आणि उच्च नीतिमत्ता यांचें प्रतिपादन धर्मानें एवढ्या 
अट्टाहासाने कां केलें आहे हें आतां आपल्या लक्ष्यांत आलें असेलच. जो 
मनुष्य अंतर्बाह्य शुद्ध आणि नीतिमान्‌ असतो तो मनोनिग्नही अवश्य असतोच; 
कारण अंतर्बाह्य शुद्धि आणि नीतिमत्ता हीं मनोनिग्रहावांचून प्राप्त होणें 
शक्‍यच नाहीं. सर्व मने ही एकाच विश्वव्यापी मनांतून अंशरूपानें उद्भवली अस- 
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ल्यामुळे एका मनावर ताबा मिळवितां आला, तर तद्‌द्वारा विश्वव्यापी मनावर 
ताबा मिळविणें अशक्‍य नाहीं. मातीच्या लहानशा ढेंकळावरून मोठ्या ढिगाची 
कल्पना सहज होऊं शकते. स्वतःच्या मनावर ताबा कसा चालवावा या 
विद्येचे रहस्य ज्यानें एकवार हस्तगत करून घेतलें असेल, त्याला विश्वव्यापी 
मनावरही अवऱ्य ताबा चालवितां येईल. | 

याच प्रश्नाला आणखीही एक व्यवहार्यरूपाची वाजू आहे. आपणांस जीं 
अनेक प्रकारचीं शारीरिक दुःखें भोगावी लागतात तींही मनोनिग्रहानें टळ- 
ण्याजोगीं आहेत. जर शक्तीच्या सूक्ष्मरू्पावर आपणांस जय मिळवितां आला, 
तर अनेक मानसिक दु:खांचा परिहारही आपणांस करतां येईल. त्याचप्रमाणें 
अनेक प्रकारच्या कार्यात आपणांस जें अपयशा प्राप्त होतें तेंही टाळतां येईल. 
सूक्ष्मशक्तींवर आपणांस जय मिळवितां आला, तर त्याचा उपयोग प्रत्यक्ष 
व्यवहारांतही अनेक प्रकारें खास करतां येईल; पण व्यवहार बाजूला ठेवून, 
याहून या प्रश्नाचे जें आधिक उच्चरूप आहे त्याकडे वळूं. 

आतां एका उपपत्तीविषयीं कांहीं माहिती आपणांस मी सांगणार आहें; पण 
त्या उपपत्तीबद्दल सांगोपांग चर्चा करण्याचा माझा विचार नसून, तीसंबंधीं कांहीं 
अंतिम सिद्धांत मात्र आपणांस मी सांगणार आहें. मानवकुलांतील एखाद्या 
शाखेची वाढ ज्या प्रकारें झाली असेल त्याच प्रकारानें त्या शाखेंतील प्रत्येक 
मनुष्याची वाढ त्याच्या बाल्यापासून होत असते. अत्यंत रानटी स्थितींतून 
वाहेर पडून बर्‍याच प्रकारच्या परिणतावस्थेला, पोहोंचळेली अश्नी एखादी 
शाखा पाहिली, तर तिच्या पहिल्या स्थितीपासून तों थेट चालू अवस्थेपर्यंत 
जितक्या प्रकारच्या अवस्थांतरांतून ती गेली असेल तितक्‍या अवस्थांतरांतून 
तिच्यांतील प्रत्येक व्यक्ति आपल्या बाल्यापासून जात असते असें आपणांस 
आढळून येईल. यांतील व्यष्टि आणि समष्टि यांच्या वाढींत कालांतराचा मात्र 
भेद असतो. जी परिणतावस्था प्राप्त करून घेण्याकरितां समष्टीला हजारों वर्षे 
लागलीं तीच स्थिति कांहीं थोड्याशा वर्षांच्या अवधींत व्यष्टीला प्राप्त होते. 
त्या शाखेंतील एखादें लहानसें मूल पाहिलें तर त्याच्या ठिकाणा झुद्ध रानटी- 
पणाची स्थिति आढळून येईल. एखाद्या फुलपांखराला मूल सहज लीलेनें चिर- 
हन टाकते. हा रानटीपणाचा मूळ अंश आहे. त्या मानवश्शाखेच्या आरंभ- 
कालींच्या स्थितीसारखी ही बाल्यावस्था असते. बाल्य जाऊं लागून वय जसजसें 
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वाढत जातें तसतसें त्या शाखेची विशिष्ट पद्धतीची वांढ त्याच्या ठिकाणीं 
_ दिसूं लागते; व शेवटीं त्याचें स्वरूप म्हणजे साऱ्या शाखेच्या संकलित रूपाची 
लहानशी प्रतिमाच होऊन बसते. शाखेला जी स्थिति प्राप्त करून घेण्याला 
हजारों वर्षे लागलीं तीच स्थिति, ल्या व्यष्टीनें थोड्याशा वषाच्या अवर्धात प्राप्त 
करून घेतली. हा सिद्धांत आपण चांगला ध्यानांत ध्या; म्हणजे जें मी पुढें 
सांगणार आहे तें आपणांस वरोबर समजेल. आतां सगळें मानवकुल ही 
'एकच शाखा आहे अशी कल्पना करूं; अथवा सर्व जीवजाति ही एक शाखा 
आहे असें म्हणूं. या जगांत जितक्यांना जीव आहे-मग तो मनुष्यप्राणी 
असो अथवा पद्चु असो-त्या सर्वांची मिळून एकच शाखा आहे अशी कल्पना 
करूं. ही सारी शाखा-समष्टि-एका विशिष्ट साध्याकडे धांव घेत आहे. तें 
साध्य म्हणजे पूर्णत्व हेंच होय. सर्व जग कोणत्या साध्याकडे धांव घेत आहे 
हें कांहीं श्रीपुरुषांच्या लक्ष्यांत आगाऊच आलेलें असतें. अशीं मनुष्ये इतरां- 
करितां वाट पाहात बरसत नाहींत. पुनःपुनः जन्म घेण्याचा त्यांस कंटाळा 
आलेला असतो. सर्व मनुष्यजात मुक्तावस्थेस पोहोचेपर्यंत थांबण्यास त्यांना 
अवकाश नसतो. यामुळें अशीं त्रीपुरुषें घांवपळ करूं लागतात, आणि जें अंतर 
चाळून जाण्यास साऱ्या मनुष्यजातीस लक्षावाधे वर्षांच्या काळ लागणार, तेंच 
अंतर तीं थोड्याशा वर्षांच्या अवर्धांत चाळून जातात. जर एखाद्या लहानशा 
बेटावर अगदीं रानटी स्थितींतलीं अशीं कांहीं मनुष्ये नेऊन सोडलीं व त्यांना 
जगण्यापुरतें मात्र अन्न वल्ल मिळेल अशी व्यवस्था केली तर कालंगतीनें 
आपली स्थिति तीं आपणच सुधारू लागतील व कांहीं विशिष्ट प्रकारची समा- 
'जरचना तयार करतील. अश्या रीतीने अगदीं रानटी अवस्थेतील ही मनुष्यांची 
टोळी केवळ स्ववळानें संस्कृतावस्था निर्माण करील. आतां अक्ा स्थितींतल्या 
मनुष्यसंघाला कांहीं विशेष प्रकारची मदत मिळाली तर त्याची वाढ अधिक 
लवकर होईल हें उघड आहे; झांडाच्या वाढीलाही अश्या रीतीनें आपणांस मदत 
करतां येते हा तर आपला सामान्य अनुभव आहे. झाडांना कोणत्याही प्रकारचें 
खत वगेरे घातलें नाहीं आणि त्यांची कांहीं विशेष जोगवण केली नाहीं तर 
'तीं वाढावयाचीं थांबतात असें नाहीं. केवळ नैसर्गिकपणें त्यांची वाढ होणारच; 
पण त्याला अवधि लागणार हें उघड आहे. उलटपक्षीं त्यांच्या वाढीला आपण 
कांहीं हातभार लावला तर तीं लवकर वाढतात याचें प्रत्यंतरही आपणांस 
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येतेंच. आपल्या सर्वे प्रकारच्या उद्योगांत हेंच तत्त्व आपण लागू करीत असतों. 
कृत्रिमरीत्या व्यवहारांतील सर्व वस्तूंची वाढ झपाद्यानें करण्याचा आपला 
यत्न अव्याहत सुरू आहे. मग जी गोष्ट आपणांस झाडांच्या बाबतींत आणि 
इतर वबाबतींतही साध्य होते, तीच गोष्ट मनुष्याच्या ठिकाणीं कां साध्य 
होऊं नये ९ अवश्य होईल. अश्याच रीतीनें मानवकुलांतील एका सबंध शाखेची 
उत्क्ांति झपाट्याने करतां येईल. मानवकुलांतील सह्ठुरू गांवोगांव आणि 
देशोदेश कां फिरतात ? याचें कारण हेंच की, अशानें एखाद्या सवंध शाखेची 
उत्क्ांति शक्‍य होते. अश्याच रीतीनें एका एका व्यक्तीची उत्कांति अधिक. 
जलद होईल काय? होय, अवश्य होईल. उत्कांतीच्या गतीला कांहीं अमुक 
मर्यादा आहे असें नाहीं. एखाद्या मनुष्याची वाढ साऱ्या आयुष्यांत असुक 
एका मयाीदेपर्यंतच व्हावी आणि त्याच्या पलीकडे ती जाऊंच नये असा 
कांही नियम नाहीं. एक मनुष्य पूर्णावस्थेच्या किती जवळ जाईल हें ठरवि- 
ण्याचे माप आपणांस कोणीं दिलिळें नाहीं. त्याच्याभोवती तशी अनुकूल 
परिस्थिति असेल तर जीवनक्रमाच्या एखाद्या लहानश्या अवधींतही तो चम- 
त्कार करून दाखवील. आपली अखेरची मर्यादा एकच. तेथें पोंहोंचल्यावर 
मात्र वाढ खुंटेल. ती मर्यादा ह्मणजे पूर्णल हीच. असो. या उपपत्तीचा 
एकंदर मथितार्थ हा कीं अत्यंत पूर्णावस्थ्रेळा पोंहोंचळेला मनुष्य-एकंदर 
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शाखेचा रस्ता प्रकाशित करणारा उज्ज्वल दीप-निर्माण करण्यास सामा 
न्यत: जर एक लक्ष वर्षे लागतील असें मानलें तर त्या शाखेची उत्क्नांति 
झपाट्याने झाल्यास, असा मनुष्य त्या शाखेत आजच निर्माण होईल. सर्व 
योग्यांचे ह्मणणें हेंच आहे. जगांत जे महात्मे आणि धर्मप्रवर्तक आजपर्यंत 
होऊन गेले ते याच जातीचे दीप होते. लक्षावांचे मनुष्यांची उत्कतांति हो- 
ण्याची वेळ आल्याबरोबर त्यांचा रस्ता या उज्ज्वल दीपांनीं प्रकाशित झाला. 
एकाच आयुष्यांत पूर्णत्व पावलेली माणसें हींच. जगाच्या साद्यंत इतिहासांत 
असे अवतार सर्वत्र आणि सर्व काळीं जन्मास आले आहेत. फार लांब 
कशाला, परवांच एक मनुष्य असा होऊन गेला कों, साऱ्या मनुष्यजातीनें 
एका आयुष्यांत जी कर्तबगारी केली असती ती त्यानें एकट्याने एकाच 
आयुष्यांत-याच चालू, आयुष्यांत-करून दाखविली. आतां येथें हेंही अवऱ्‌य 
लक्ष्यांत ठेवळें पाहिजे की, ही वाढसुद्धां कायद्यास अनुसरूनच होत असते- 
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जर या कायद्यांची समग्र माहिती आपणांस मिळाली, आपण ती ऐकली, . 
तिचा पुरा शोध केला आगि त्याप्रमाणें अक्षरशः वागलो तर£ तर काय, याच 
क्षणी मुक्ति, हें ओघालाच आलें. आपली वाढ झपाट्याने होईल, आणि याच 
जन्मीं आपण पूर्णत्व पावूं. आपल्या जीवनक्रमांतील अत्युच्च रहस्याचें हें 
शाक्ष आहे. मनाचा अभ्यास करून आणि त्याच्या ठिकाणीं गोचर होणार्‍या 
शक्तीचा अभ्यास करून करावयाचें काय? पूर्णत्व मिळवावयाचें हेंच. या 
अभ्यासाचें अंतिम साध्य हेंच आहे. कोणाला पेक्ााची मदत करणें, 
कोणाला कपडेलत्ते वांटणें अथवा कांहीं इतर मागीनी कोणाच्या जीवितया- 
त्रेच्या मा्गीतील निवडुंग नाहींसे करणें या वाबी केवळ उपांगांसारख्या. 
आहित. क 
मनुष्यांतील पूर्णल व्यक्त करणें हा या शाल्लाचा उपयोग आहे. या शा- 
स्राच्या अभावीं त्याला स्वतःचा रस्ता तोडावयास लक्षावधि वर्षे लागतील.. 
त्या अवधींत त्याला कित्येकांचे खेळणे होऊन बसावें लागेळ. एखादा लांक-. 
डाचा ओंडका समुद्रांत पडला म्हणजे प्रत्येक लाटेबरोबर तो जसा खालींवर 
आणि इकडेतिकडे होतो, तसें त्याला डुबकत पडावें लागेल. “ उठा, सशक्त. 
व्हा ) असें हें शास्र आपणांस सांगत आहे. हा कार्यभार स्वतःच्या शिरावर 
घ्या, इतके दिवस ही कामगिरी तुम्हीं प्रकृतीकडे सोंपविली होती, पण आतां 
ती आपल्या हातीं ध्या, आणि एकाच उडीनें हा संसारसमुद्र उल्लंघून जा. 
या शाक्षाचें सांगणें हेंच आहे. 
मनुष्याचे ज्ञान एकसारखें वाढत आहे आणि. त्यावरोवरच त्याचें सामर्थ्य 
आणि सुख हीं सुद्धां वाढत आहेत. एखाद्या सबंध शाखेच्या दृष्टीनें हें ह्मणणें 
खरें आहे. अगदीं अक्षरशः खरें आहे. पण व्यक्तीबद्दलही असेंच म्हणतां 
येईल काय? अंशतः होय असें उत्तर आम्हांस द्यावें लागेल. पण येथें एक 
' निराळाच प्रश्न उपस्थित होतो, तो हा कीं, व्यक्तीची मर्यादा ठरविण्याला 
तुमच्याजवळ काय साधन आहे? कोण मनुष्य किती वाढला आहे हें ठरवि- 
ण्याचा एखादा कांटा तुमच्याजवळ आहे काय ६ आपणा सामान्य मनुष्यांना 
कांहीं थोड्याशा अंतरापलीकडे दिसत नाहीं; पण मीं एक सनुष्य असा 
पाहिला आहे कीं शेजारच्या खोलींत काय चाललें आहे हें त्याला डोळे 
मिट्न दिसतें. तुह्यी कदाचित्‌ म्हणाळ की, यावर आमचा विश्वास बसत 
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नाहीं; पण त्याच मनुष्यानें तुह्यांला स्वतःला तसलें सामर्थ्य तीन आठवड्यांत 
ग्राप्त करून दिलें तर ६ असल्या गोष्टी शिकाविणें कठोण नाहीं. दुसर्‍याच्या 
मनांत काय चाललें आहे हें जाणण्याची कला अवघ्या पांचच मिनिटांत 
साध्य होते. या गोष्टी प्रत्यक्ष अनुभवाच्या पुराव्याने सिद्ध होण्याजोग्या 
'आहित. 

जर या गोष्टी पुराव्याने सिद्ध होत आहेत तर वाढीची मर्यादा तरी कशी 
ठरवावी? जर या खोलीच्या कॉपर्‍्यांत बसलेल्या मनुष्याच्या मनांतील विचार 
एखाद्याला समजले तर दोजारच्या खोलीतील मनुष्याच्या मनांतील विचारही 
कां समजू नयेत£ किंबहुना विश्वाच्या कोणत्याही भागांतील मनुष्याचे विचार 
त्याला कां कळूं नयेत? नाहीं म्हणावयाला आह्यांला कांहीं अधिकार नाहीं. हें 
डक्‍य नाहींच असें ह्मणण्याची आमची कांहीं छाती नाहीं. फार झालें तर, 
“हृ कसें होतें तें आम्हांस समजत नाहीं * इतकेंच अपणांस ह्मणतां येईल. 
तुह्यी केवढेही वडे जडक्यात्ली असा. हें अशक्‍य आहे असें तुह्यांस ठांसून 
सांगतां येणारच नाहीं. * आह्यांला ठाऊक नाहीं इतकेच पाहिजे तर ह्मणा. 
आलक्लें कशीं निर्माण होतातई प्रत्यक्ष घडणार्‍या गोष्टी जमा करणें, त्यांची 
जातवारी लावून त्यांना त्यांच्या विरोष्ट पंक्तींत बसविणे, नंतर त्यांवरून 
सिद्धांत काढणें आणि शेवटीं सत्य शोधून काढणें, या पद्धतीनें शाक्ले निर्माण 
होतात आणि वाढतात. पण प्रत्यक्ष घडणाऱ्या गोष्टी मुळांतच जर आपण 
अदाक्य कोटींत वसवूं लागला तर शात्र निर्माण तरी कसें होणार£ “ असुक 
गोष झूठ, असुक गोष्ट घडणें शक्‍यच नाहीं) अश्या रीतीनें प्रत्यक्ष घडणाऱ्या 
'गोषंची वासलात आपण लावू. लागलों तर भावी शाल्लाचा उच्छेद आपण 
मुळांतच केला असें होत नाही काय 

मानवीमनाचें सामथ्मे अचिंत्य आहे, “ नर करणी कॅरे तो नरका नारायण 
होत? हा आह्या हिंदूंचा पहिला सिद्धांत आहे. हिंदूंच्या मनोभूमिकेची रचना 
कांहीं विशिष्ट तत्त्वांस अनुसरून झाली'आहे. एखाद्या विशेष गोष्टीकडे त्यांचे 
चित्त वेधलें तर त्याच गोष्टीचें चिंतन ते करतील. कांहीं काळपर्यंत बाकीच्या 
जगाचें भानच त्यांस जणुं काय नाहींसें होतें. अनेक प्रकारच्या शाल्लांची 
'जन्मभूमि हिंदुस्थान हीच आहे ही गोष्ट आपणा स्वीस ठाऊक आहे. गगि- 
तज्शास्र प्रथम तेथेंच निर्माण झालें. एक, दोन, तीन इत्यादि आंकड्यांची 
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इंग्रजी नांवेंही संस्कृत नांवावरून बनविलीं आहेत. त्याचप्रमाणें बीजगणिताच 
जन्मही हिंदुस्थानांतच झाला. न्यूटन कळ येण्यांच्या अगोदर हजारों वर्षे 
गुरुत्वाकषणाचा नियम हिंदु लोकांस ठाऊक होता. 
यावरून हिंदु लोकांची मनोभूमिका कशा प्रकारची आहे, याची कल्पना 
आपणांस होईल. भारतीय इतिहासांतील एका काळीं आयांचे सगळ चित 
मानवी मनाच्या सामथ्याचा शोध लावण्यांत गुंतलें होतें. हा विषयही अत्यंत 
चित्ताकषक असाच आहे. कारण हें शास्र सिद्ध झालें तर आपल्या सर्व 
आकांक्षा पुर्‍या होण्यास अगदीं जवळचा मार्ग सांपडल्यासारखेंच झालें, 
असें त्यांस वाटलें. ' कतुमकर्तुमन्यथाकतुम्‌', अशी शक्ति मानवी मनाला 
आहे, आणि हें सामर्थ्य ह्मणजे काकतालीयन्याय असें नसून निश्चित नियमा- 
नुसारें या गोष्टी घडतात. याबद्दल पूर्वकालीन आर्यांची इतकी बालंबाल खात्री 
झाली होती कीं, बाकीचे सर्व विषय सोडून याच शास्ताचा शोध ते करूं 
लागले. मंत्रतंत्र, जादुटोणे इत्यादि प्रकार या विलक्षण गोष्टी नसून ते शुद्ध 
शत्र आहे असें त्यांनीं सिद्ध केलें. ज्याप्रमाणे इतर भोतिकशास्रांचे सिद्धांत 
त्यांनीं त्यापूर्वी स्थापित केले होते, त्याचप्रमाणें या गोष्टीही विशेष नियमांस 
अनुसरूनच घडतात असें त्यांनीं सिद्ध केलें. या स्थितीचा परिणाम साऱ्या 
आर्यशाखेवर अनिवार्यपणें घडून आला. इतर भौतिकशास्रांवरील आर्यश्ा- 
खेचें लक्ष्य इतकें उडून गेलें कौ, तीं शास्रें मागें पडत पडत सर्वथा नष्ट 
होण्याच्या मार्गाला लांगलीं. त्यांचें सारें लक्ष्य या एकाच शास्राच्या वाढी- 
कडे लागलें. योग्यांचे निरनिराळे पंथ उपस्थित झाले, आणि निरनिराळ्या 
मागीनीं या शात्राचा शोध त्यांनीं चालविला. कित्येकांनी प्रकाशकिरणांचा 
अभ्यास सुरू केला. निरनिराळ्या रंगांच्या प्रकाशकिरणांचा परिणाम शरि- 
रावर कोणत्या प्रकारचा होतो, हें ते शोधून काढूं लागले. कांहीं विशेष रंगांचा 
वल्लें मात्र वापरावयाची, कांहीं विशेष रंग कृत्रिमरीतीनें एखाद्या स्थलाला 
देऊन तेथेच राहावयाचे आणि विशेष रंगांचे पदार्थ मात्र खावयाचे अशा 
रीतीनें ते राहूं लागले. कित्येकांनी ध्वनींचा अभ्यास केला. कानांत गुडद्या 
घालून आंतून येणारा वा 


9 नि ऐकावा व मग गुडद्या टाकून पुन्हा त्याचच ध्वनी- 
कडे लक्ष्य लावावें असा अभ्यास ते करूं 


३ - व नक व्र लागले. कित्येकांनीं निरनिराळ्या. 
वाताचा अभ्यास केला. अशाच रीतीनें ज्ञानेंद्रियांच्या सर्व विषयांच्या अभ्या- 
साला सुरवात झाली. 
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या सर्व प्रकारच्या अभ्यासांच्या मुळाशी एकच हेतु होता. कोणत्या तरी 
रीतीनें वस्तुमात्राच्या सूक्ष्मरूपाचें शोधन करणें हाच हेतु या अभ्यासांत 
होता. यांपैकीं कित्येकांनी विलक्षण सामर्थ्य खरोखरच प्राप्त करून घेतलें 
होतें. कित्येकांनी हवेंत उडण्याचा यत्न केला. एका पाश्चात्य पंडिताने मला 
सांगितलेली एक गोष्ट ऐकण्याजोगी आहे. ही गोष्ट त्याला ज्यानें सांगितली 
तो गृहस्थ एका काळीं सिलोनचा गव्हर्नर असून त्यानें ती प्रत्यक्ष पाहिली 
होती. एकावर एक आडवे ठेवलेले असे कांहीं लांकडाचे तुकडे रचून सर्वा 
च्यावर एक सपाट फळी ठेविली होती, आणि त्या फळीवर एका मुलीला 
मांडी घाळून वसविण्यांत आलें होतें. कांहीं वेळ त्या मुलीला तेथें बसवि- 
ल्यानंतर एक मनुष्य पुढें आला आणि त्यानें फळीखालचे लांकडाचे तुकडे 
हळु हळु काढण्यास सुरवात केली. शेवटीं त्यानें सर्व तुकडे काहून घेतले तरी 
मुलगी तश्ीच फळीवर बसली होती आणि ती फळी हवेंत अधांतरी तरंगत 
होती. यांत कांहीं तरी कपट असावें असें गव्हर्नर यास वाटून त्यानें आपली 
तरवार झपाट्याने त्या मुलीच्या वेठकीखाळून फिरविली. पण सुलीच्या 
चैठकीखालीं कांहीं घट्ट पदार्थ असल्याचें आढळून आलें नाहीं. ही गोष्ट अनेक 
लोकांच्या नजरेसमोर घडून आली असल्यानें अविश्वसर्नाय मानतां येत 
नाहीं. मग हें काय असावें असा प्रश्न सहजच उपस्थित होतो. ही कांहीं तरी 
जादू असावी काय? ही जादूददी नव्हे आणि अजब करणीही नव्हे. चकित 
होण्याजोगें असें यांत कांहींसुद्धां नाही, हीच यांतली लक्ष्यांत ठेवण्यासारखी 
गोष्ट आहे. अद्या गोष्टी घडणें अराक्य आहे असें एकही हिंदु तुम्हांस ह्मण- 
णार नाहीं. हिंदूंना या गाष्टीचें कांहींच कोतुक वाटत नाहीं; इतक्या त्या 
त्यांच्या आंगवळणीं पडल्या आहेत. एखाद्या शत्रूबरोबर लढाई झाली तर 
पूर्वीचे हिंदु असं म्हणत कीं, एखादा योगी येऊन या साऱया इात्रूंची धुळदाण 
उडवून देईल. हा विश्वास सार्‍या हिंदूंच्या हाडींमासीं खिळून गेलेला आहे. 
नुसत्या तरवारींत काय सामर्थ्य आहे £ सामर्थ्याचे वसतिस्थान जीवात्मा हच 
आहे असा आम्हां हिंदूंचा पक्का विश्वास आहे. 

आतांपर्यंत केलेलें विवेचन वरोबर असेल तर या दिदरनें प्रयत्नांची शिकस्त 
करून पाहण्याच्या योग्यतेचें हें शाक्त आहे यांत संशय नाहीं. पण कोणत्याही 
शास्राचा अभ्यास करून त्यांत पारंगतता संपादन करणें म्हणजे शिळोप्याच्या 
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गोष्टी नव्हत. भौतिकशात्रांनाही जर ही गोष्ट लागू आहे, तर मानसशात्राला 
तर ती विदोषच लागू असली पाहिजे. तथापि असलें सामर्थ्य अंगीं आणणें. 
म्हणजे कांहींच कठीण नाहीं असें पुष्कळांस वाटत असतें. एखाद्याला पोटापुरते 
चार पैसे मिळवायला किती मेहनत करावी लागते १ धनवान्‌ होण्याला किती 
प्रयास पडतात £ या गोष्टींचा कांहीं विचार करा. एखाद्याला विद्युतशात्राचा 
अभ्यास करावयाचा असला अथवा कोणाला एंजिनिअर व्हावयाचें असलें तर 
केवढी मेहनत करावी लागते ! पाठशाळेंतील शिक्षण संपल्यानंतरही जन्मभर 
या कलांचा अभ्यास करावा तेव्हां त्यांत पारंगतता प्राप्त होईल. 

बहुतेक भौतिकशास्रें ज्या वस्तूचे विवेचन करतात त्या वस्तू जडरूपाच्या 
असतात. एका प्रकारें त्या स्थावर वस्तू असतात. त्यांच्यावर तुम्ही कितीही 
आणि कसलेही प्रयोग करून पाहिले तरी त्यांच्याकडून कांहीं विरोध व्हाव- 
या'चा नाहीं. एखादी खुर्ची तुम्हीं फोडून तोडून तिचें कणर: प्रथक्करण केलें, 
तरी ती कांहीं नको म्हणणार नाहीं अथवा पळूनही जाणार नाहीं. पण या 
शास्त्राचा विषय म्हणजे मन; आणि मन हें वाऱ्याइतकेंच स्थिर ! त्याला जरा 
स्पर्श करावयाची खोटी कीं तें काशीहून निघतें तें थेट रामेश्वर गांठते! आतां 
आनंदाच्या रिखरावर आणि क्षणांत दुःखाच्या डोहांत ! सदासर्वदा त्याचे 
रंग न्यारेच. अश्या स्थितींत तें असतां त्याचा अभ्यास करावयाचा, त्याच्या 
सार्‍या वृत्तींची छाननी करावयाची आणि त्याचें नियमनही करावयाचें! मग या 
शात्ताचा अभ्यास कितपत सोपा असेल तें तुम्हीच ठरवा. या शास्राचा अभ्यास 
सदोदित कात्रीच्या दोन पात्यांत राहून केला पाहिजे. जरा इकडे तिकडे अंग 
हालविण्याची सोयं नाहीं. मला दोंकडो लोक एक प्रश्न विचारीत असतात कीं, 
तुम्ही अभ्यासाचा मार्ग कां दाखवीत नाहीं! त्यांना उत्तर इतकेंच कीं “महाराज, 
ही चेष्टेची गोष्ट नाहीं. या मार्गावर आरूढ होणें म्हणजे चमचमीत मिष्टान्न 
भक्षण नव्हे. मी भाषणें करतो, आपण तीं ऐकतां आणि घरीं जातां. दुसर्‍या 
दिवशीं पहावें तों वक्ता आणि श्रोता दोघेही आपापल्या ठिकाणीं परीटघडी 
सारखे कोरे. मग तुम्ही म्हणतां “ यांत कांहीं तथ्य दिसत नाहीं . याचें कारण 
पाहूं गेलं तर इतकेंच कीं त्यांत कांहीं “ तथ्य ? पाहण्याची इच्छाच नसते. मला 
या शाक्षांतली कांहीं विशेष माहिती आहे असें नाहीं. आहे ती अगदीं पुसट 
पुसट आहे. पण ही तुटपुंजी माहिती आपलीशी करून घेण्यास या आयुष्याची 
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तीस वर्षे सतत खर्ची पडलीं आहेत. आणि आज सहा वर्षे ही तुटपुंजी माहिती 
मीं लोकांस देत आहें. तीस वर्षे अनंत यातना सोसून आणि हाडांची काडे 
करून मी थोडीशी माहिती पैदा केली. किल्येक वेळां चोर्वास तासांपेकीं वीस 
तास एकसारखा अभ्यास मला करावा लागे. कित्येक वेळां सार्‍या रात्रीत 
एखादा तास मी आंग आडवें करीत असें. किल्येक वेळां सारी रात्र माझा 
अभ्यास चाले. कित्येक वेळां मी अशा जागीं राहीं को, तेथें मनुष्याचा शब्द्‌ 
अथवा श्वासही ऐकूं येऊं नये. कित्येक वेळां मला एखाद्या अंधार्‍या गुहेंत राहावें 
लागे. या सार्‍या गोष्टींचा क्षणमात्र आपल्या चित्तांत विचार करा. आणि इतके 
करूनही मला जो लाभ झाला आहे तो जवळ जवळ * नाहीं) इतक्याच 
योग्यतेचा आहे. या सागरस्वरूपशात्राच्या किनार्‍यापर्यंतसुद्धां गेलों असेन 
अथवा नसेन. त्याच्या लाटांची खळाळीही माझ्या कर्णपथावर नीटशी येत नाहीं 
या पुरातनवस्राच्या एका दद्तीचाही लाभ मला अद्यापि झालेला नाहीं. मैला 
जो कांहीं लाभ झाला तो इतकाच कीं, हें शास्र खरें आहे, अफाट आहे आणि 
अतर्क्य आहे, इतकी मात्र माझी बालंबाल खात्री झाली आहे. 

जर या शाल्लाचा अभ्यास कोणास खरोखरच करावयाचा असेल तर आपल्या 
धंद्यांत यश मिळण्यासाठी जी धडपड तो करतो आणि जी चिकाटी तो दाख- 
वितो त्याहून अधिक धडपड करून अधिक प्रमाणाची चिकाटी त्यानें दाखविली 
पाहिजे. धंद्यांत आपणांस किती दक्षता ठेवावी लागते आणि कसें दोरींत वांध- 
ल्यासारखें वागावें लागतें तें पहा. वाप मरो, आई मरो, बायको मरो अथवा 
पोर उलथून जावो, थंद्यालळा खळ म्हणून नाहींच. आपलें अंतःकरण दुभंग 
होण्याची वेळ असली तरी थंदा म्हटला कीं अंतःकरणाला कसाबसा वांध 
घाळून वेळेवर हजर राहिलेंच पाहिजे. अशा वेळीं प्रत्येक क्षण म्हणजे अंतः- 
करणांत एक एक वाण खोचला जात आहे असें वाटत असतें! पण करणार 
काय धंदा तो धंदाच! त्याला तुमचें अंतःकरण वगेरे कांही समजतच नाहीं. 
आपण सारे लोक याच रीतीनें वागत असतों आणि हें असेंच असलें पाहिजे 
असेंही म्हणतो ! 

जगांतल्या कोणत्याही धंद्याला न लागणारे अंतःकरणाचें काठिन्य या 
शा्राच्या अभ्यांसाकरितां पाहिजे. धंद्यांत यश मिळविणें याला कांहीं मोठी 
क्तवगारी लागतेच असें नाहीं. पुष्कळ मनुष्यें तें करूं दाकतात. पण या 
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अभ्यासांत यश मिळविणारा लाल सात्र विरळाच सांपडावयाचा. कारण हा 
अभ्यास करूं जाणाऱ्यांत जे कांहीं प्रकृतिविद्वोष असतील त्यांवरच यशापय- 
शाची सारी मदार असते. धंद्यांत तरी सारेच नशीब काढतात असें कोठें 
आहे ई९ पण पुष्कळांचें उखळ पांढरं झालं नाहां तरी त्यात भाजीभाकरी'ची 
तरी सोंय लागते. त्याचप्रमाणें या मागीत पडणारांसही त्यांतील सवस्वाची 
प्राप्ति न झाली तरी हें श्यात्र खरें आहे आणि अभ्यासाने त्यांत कोणी तरी 
पूर्ण यश संपादन करील इतकी पक्की खात्री होण्याइतकी प्राघि तरी त्याला होईल. 
आतांपर्यंत केलेलें विवेचन ही या शात्लाची नुसती रूपरेषा दाखविण्यापुर तेंच 
आहे. या शास्राची. सत्यता परण्याला कांहीं साक्षीपुराव्यांची जरूर नाहां 
स्वतःचे सत्यत्व सिद्ध करण्याची त्या शास्राचीच तयारी आहे. त्याला 
तुह्मी वाटेल त्या रीतीनें तावून सुलाखून ध्या. वाटेल तर त्याची तुलना दुसर्‍या 
कोणत्याही शास्रावरोबर करा. जगांत अनेक प्रकारचे ढोंगी आहेत, नाका- 
डोळ्यांचे वैदू आहेत, जादुगार आहेत, फसवे आणि लफंगे आहेत आणि या 
शास्षांत तर त्यांचा सुळसुळाट विशेषच आहे. असे कां£ याचें कारण इतकच 
कीं, ज्या धंद्यांत कमाई अधिक, त्या धंद्यांत भामट्यांचा आणि खिसेकापूंनचा 
सुळंसुळाटही अधिक. पण एंखाद्या धंद्यांत छचेगिरी अधिक प्रमाणावर न्वालली 
तरी त्यामुळें तो धंदाच खोटा-त्याज्य-असें म्हणतां येत नाहीं. 
आतां लक्ष्यांत ठेवण्यासारखी एकच गोष्ट सांगावयाची राहिली, ती ही कां 
-चमत्कारांबद्दल बौद्धिक विवेचन ऐकणें आणि त्यासाठीं लागणार्‍या बुद्धीच्या 
मलखांबावरील उड्या पाहणें हें थोडा वेळ सुखदायी वाटत असलं तरी त्याचा 
प्रत्यक्ष उपयोग मात्र फारसा नाहीं. जर कोणाला अभ्यास करण्याची इच्छा. 
असेल तर नुसतीं व्याख्याने जन्मभर ऐकून कांहींही फायदा होणार नाहीं 
या गो व्याख्यानांनीं उमजण्यासारख्याच नाहींत. अभ्यास करावयाचा ह्मणजे 
जडचुद्धीच्या पलीकडे उडी मारून जीवात्म्याची गांठ घ्यावयाची आहे. जीवा- 
त्माच जीवात्म्याची गांठ घेऊं शकेल. जर अभ्यास करण्याचा तुह्मांपेकां 


'कोणाऱचा पक्का निश्चय असेल तर त्याला मदत करण्यास मी आनंदानं तयार 
आहे. 


क षव् य या 


(3 ी ळी 
हिंदुस्थान अज्ञानत्रस्त देश आहे काय? 


[ हें व्याख्यान अर्मारेकेंतीळ “बोस्टन डॅव्हिनिंग टॅन्स्क्रिप्ट” पत्रांत जसें प्रासिद्ध झालें 
तसच घेतलं आहे. व्याख्यानांतांल सुद्दे व त्यांवराल सपादकाय टीका अशा रीतीनं ह 
प्रास झालं आहे.] 

स्वामी विवेकानंद हे डेट्रॉइट येथें नुकतेच गेळे होते आणि तेथें त्यांची 
छापही चांगली बसली. सव प्रकारचे लोक त्यांच्या व्याख्य़ानास जमले होते 
आणि त्यांतही विशेषतः धंदेवाळे आधिक असून स्वामीजींचे विचारगांभीर्य 
आणि त्यांची तर्कशुद्ध विवेचनपद्धति यांचा परिणाम श्रोत्यांच्या मनावर फारच 
चांगला झाला. गर्दी तर इतकी लोटली होती कां व्याख्यान नाटकगृहात 
झालें म्हणून वरे; नाहींतर इतर कोणत्याही ठिकाणीं इतक्या श्रोत्यांची सोय' 
लागली नसती. इंग्रजी भाषेवरील त्यांचें प्रभुत्व वाखाणण्यासॉरख॑ असून त्याना 


तनु आणि मन या दोहोंच्याही सोंदर्याची जोड मिळाली आहे. डेट्रॉइट 
भेथील पत्रांनी त्यांच्या भाषणांचा रिपोर्ट बराच सविस्तरपणें प्रसिद्ध केला 


आहे. “ डेटॉइट ईव्हिनिंग न्यूज ” ह्मणतें कीं, या शाहरीं स्वामीजींनी जितका 
व्याख्यानें दिलीं त्यांत नाटकग्रहांतील व्याख्यान सवात उत्कृष्ट वठल, अस 
सामान्य लोकमत आहे. स्वामीजींना जें कांहीं सांगावयाचें होतें, तें त्यांनी 
अगदीं स्पष्ट शब्दांनी सांगितलें. नाटकगृहांतील त्यांच्या व्याख्यानाचा मोठा. 
गुण म्हटला ह्मणजे संदिग्धतेचा पूर्ण अभाव हाच होय. येशुख्तिस्तानें सांगि- 
तलेला धर्म आणि सध्याचा ख्रिस्तीधर्म हे परस्परांपासून भिन्न आहेत असें. 
स्पष्ट शब्दांनी त्यांनीं श्रोत्यांच्या मनांवर बिंबविलें. ते म्हणाले, “या दृष्टीनें 
विचार केला ह्मणजे मी स्वतः स्रिस्तधर्मानुयायी आहें पण ख्रिस्ती नाहीं असें. 
ह्मणेन. ” जो फरक खिस्तधर्मात आणि ख्रिस्तीधमोत आहे तोच सनातन: 
हिंदुधर्मात आणि सध्याच्या-प्रचलित-हिंदुधमोत आहे, ही गोष्टही त्यांनीं. 
मोकळेपणानें सांगितली. ते ह्मणाले, “मी सनातन हिंदुधमीनुयायी आहें, पण 
मी प्रचलित हिंदुधर्माभिमानी नाहीं. ” त्यांच्या भाषणांतील आणखी एका: 
महत्वाच्या मुद्यासंबंधानें बोलतांना ते ह्मणाले, “ आह्यांला ख्रिस्ताच्या मिरा- 
नरींची-धर्मप्रचारकांची जरूर आहे. असे ख्रिस्ताचे प्रचारक शेंकडोंच काय 
पण हजारों आले तरी आमच्या देशाला ते हवेच आहेत. खिस्ताच्या वर्तन- 
कमाचे रहस्य प्रत्यक्ष आचरून दाखवून त्याचा प्रवेश हिंदूंच्या हाडींमासीं 
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00000 जबडा कट लट 
करून देणारे प्रचारक आह्यांस पाहिजेत. ख्रिस्ताने सांगितलेल्या संदेशाचा 
घोष प्रत्येक खेड्यापाड्यापर्यंत ऐकूं गेला पाहिजे. ” या त्यांच्या म्हणण्यावर 
आक्षेप घेण्याची इच्छा कोणास होईल असें वाटत नाहीं. 
मुख्य मुद्यासंबंधानें इतकी स्पष्टता दाखविल्यानंतर इतर कोणत्याही बाबी- 
संबंधी त्यांच्यांत व आमच्यांत मतभेद असला तरी त्या बाबी केवळ किर- 
कोळ तपशीलाच्या आहेत असें ह्टलें पाहिजे. मूर्तिपूजकांच्या देशांतील एका 
मूर्तिपूजक प्रचारकानें आमच्या देशांत येऊन वरील उद्गार यथार्थपणें काढावे 
याहून आह्यांस अधिक लज्ञास्पद तें काय असणार १ ग्रीनलंडच्या बफोतील 
रहिवाशांपासून तों हिंदुस्थानच्या रहिवाशांपर्येत सवाना आह्यी आध्यात्मिक 
ज्ञानदान करतों अशा बढाया मारणारांस वरील शब्दांची यथार्थता पाहून 
खरोखर लाजच वाटली पाहिजे. सध्या ज्या अनेक “ सुधारणा ? जगभर चालू 
आहेत त्यांची दशा वास्तविक अशीच आहि. ज्यांत लज्जास्पद भाग नाहीं 
अशी “सुधारणा बहुधा कोणतीच, नसेल. ख्रिस्तीधर्माचा उद्भव ज्याच्या- 
पासून झाला त्या अवतारी पुरुषाबद्दल जें कांहीं सांगावयाचें होतें तें अत्यंत 
योग्य शब्दांनी स्वामी विवेकानंद यांनीं सांगितलें व नंतर सध्याच्या खिस्ती 
धर्मप्रचारकांसही त्यांनीं समजुतीच्या चार गोष्टी सांगितल्या. मूर्तिपूजक आणि 
रानटी देशांत आह्यी खिस्ताच्या चरित्राचा म्रसार करीत आहों, असें भास- 
विण्याचा यत्न जे कोणी करीत असतील त्यांनीं या योग्य आणि अधिकारयुक्त 
उपदेशाचा विचार करावा हें उचित आहे. ल्रिस्त एक वेळ ह्मणाला “ सोनें 
अथवा चांदी यांचा संग्रह करूं नका, अथवा पितळेचाही संग्रह करूं नका, 
अथवा आंगरखे आणि जोडे यांचाही संग्रह्म करूं नका. जो कोणी श्रम करतो 
त्याचा योगक्षेम आपोआप चालतो. ” स्वामी विवेकानंद यांच्या आगमना- 
पूर्वी हिंदूंच्या धार्मिक ग्रंथांशीं ज्यांची थोडीबहुत ओळख झाली असेल ल्यांना 
स्वामींच्या शब्दांत आणि वरील खरिस्तवचनांत विलक्षण साम्य आढळून 
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आलें असेल. सामान्य व्यवहारांतील कार्यापासून तों धार्मिक गोष्टींपरयत 
सध्या जी व्यापारी बुद्धि आमच्यांत दिसत आहे, त्या वणिग्वृत्तीबद्दल पौर्वा- 
त्यांच्या मनांत किती तिटकारा वसत आहे, हें स्वामींच्या शब्दांत आपणांस 
दिसून येतें. 

- आमच्या देशांतून जे रोकड मिशनरी-प्रचारक-परदेश्यांत जात असतात, 
त्यांनीं हा मुद्दा अवश्य लक्ष्यांत ठेवण्यासारखा आहे. रानटी देवांची पूजा 


२४८ स्वामी विवेकानंद यांचे समम्र ग्रंथ. [ तृतीय 


करणार्‍या पोर्वात्त्यांस सुधारण्यासाठी जे धांव घेतात, त्यांनीं स्वतःच्या सांग- 
ण्याप्रमाणें स्वतः वागून दाखविणें प्रथम अवऱ्य आहे. या जगांतील राज्याला, 
मोठेपणाला, मानमरातबाला भुळूं नका, या सर्वाना तुच्छ समजा, असें 
त्यांच्या गुरूचें सांगणें त्यांनीं प्रथम पाळिलें पाहिजे. 

शुद्ध नीतिदृट्ट्या विचार करतां हिंदुस्थान हा देश साऱ्या एथ्वीवरील देहांत 
अत्यंत नीतिमान्‌ आहे असें भाई विवेकानंद यांचें मत आहे. आज तो देश 
स्वतंत्र नसला तरी त्यांतील धार्मिकता अद्यापि कायम आहे असें त्यांस 
निश्चितपणें वाटतें. नीति ह्मणजे काय आणि अनीति म्हणजे काय याची 
व्याख्या करतांना ते ह्मणाळे, “ अहंकार ही अनीति आणि विश्वन्यापकपणा 
ही नीति. हिंदु लोकांच्या दृष्टीनं नीति आणि अनीति यांच्या व्याख्या अक्ष 
आहित. त्यांच्या एकंदर भाषणांतील मुख्य मुद्दा हाच. साऱ्या व्याख्यानाची 
इमारत याच प्रायावर उभारली गेली होती. त्यांच्या भाषणाचा विषय हाच 
होता असें ह्टलें तरी चालेल. हिंदूंचे ह्मणणें असें आहे कीं, “ स्वतःकरितां 
घर बांधणें आपलपोटेपणाचें-अहकाराचें-चिन्ह आहे, म्हणून तें कृत्य अनी- 
तीचे आहे. आतिथींची सोय व्हावी आणि परमेशपूजन व्हावें याकरितां घर 
बांधावे. स्वतःकरितां अन्न शिजविणें हें पापमूलक आहे. “ देवद्विजां अपुनि 
अन्न जे उरे। तें शेष सेवी मग पाप त्या नुरे ॥ ते पापिये केवळ पाप 
भक्षिती । आत्मार्थ जे पाक अनेक निर्मिती ॥ ? याकरितां अन्न शिजविणे तें 
अन्नार्थी लोकांकरेतां शिजवावयाचें असा हिंदूंचा समज आहे. जंर एखादा 
अतिथी दारापाशी आला तर हिंदु प्रथम त्याला जेवूं घालील आणि नंतर 
आपण खाईल. हिंदूंचा हा स्वभाव तुम्हांला पेशावरपासून कन्याकुमारीपर्यंत 
एकसारखा आढळेल. .कोणत्याही घरापाशी तुम्ही गेलां तरी ओली कोरडी 
भाकर आणि आंग आडवें करण्यापुरती जागा हीं तुम्हांला अवर्य मिळतील. 

“ जातिभेद आणि हिंदुधर्म यांचा एकमेकांशीं अर्थाअर्थी .संबंध नाहीं. 
म्त्येक मनुष्याचा धंदा वंशपरंपरेने ठरलेला असतो. सुताराचा मुलगा सुतार, 
सोनाराचा सोनार, आणि भिक्षुकाचा भिक्षुक.” 

“ प्राणदान आणि विद्यादान यांचें महत्त्व हिंदूंच्या दृष्टीनें फार मोठें 
आहे. तथापि त्या दोहोंतही विद्यादान अधिक पुण्यकारक गणिलें आहि. कोणीं 
'उखाद्याचा जीव वांचावेला तर तें कृत्य पुण्यकारक तर खरेच; पण कोणीं 
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विद्यादान केलें तर तें कृत्य निःसंदय अधिक पुण्यकारक गणिलें जातें. पैशा- 
साठीं विद्यादान करणें हें कृत्य पापात्मक समजलें जातें. विद्या ही कांहीं 
वाणसवद्यासारखी दे घे करण्याची वस्तु नाही, असा आमचा समज असल्या- 
मुळें पैशाकरितां विद्यादान करणाराकडे लोक तुच्छतेच्या दृष्टीनें पाहतात.” 

“ सुधारलेले देश अथवा सुधारणा-संस्कृति-( (1011129101 ) या 
शब्दाचा अर्थ तरी काय?” हा प्रश्न स्वामींनी अनेक देशांतील लोकांस 
केला. ते सारी अमेरिका फिरले आणि हा प्रश्न येथेही त्यांनीं अनेक ठिकाणीं 
विचारिला होता. त्याला कित्येकांनी उत्तर दिलें, “ आह्यी जसे आहों त्या 
स्थितीला सुधारणा-संस्कृति-( ९111129101 ) ह्मणावे.” परंतु या 
उत्तरानें स्वामींचें समाधान झाल्याचें दिसत नाहीं. एखाद्या राष्ट्राने समुद्रावर 
वर्चस्व स्थापिले, पंचमहाभूतांना वश केले, आणि मनुष्याच्या सुखसाधनांची 
अत्यंत वृद्धि केली तथापि स्वतःवर ताबा चालवितां येणें ही अत्युःच संस्कृति 
आहे, ही गोष्ट अशा राष्ट्रांच्या स्वप्नींहि आली नसेल. राष्ट्रांत अशा प्रकारच्या 
विभूति निर्माण होणें ही संस्कृतीची पहिली खूण आहे. ही खूण हिंदु राष्ट्राने 
आजपर्यंत अनेकावर पटविली आहे आणि संध्याही तें पटवीत आहे. 
पृथ्वीच्या पाठीवरील दुसऱ्या कोणत्याही देशानें या कामीं आर्यावर्ताची. बरो- 
बरी केलेली नाहीं, असें स्वामीजींचे ह्मणणें आहे. त्यांच्या मताप्रमाणें हिंदु- 
स्थानांत पहिलें स्थान आध्यात्मिक उन्नतीस दिलें असून दुसरें स्थान ऐहिक 
श्रेष्ठत्वाचें आहे. “ सर्व सृष्टीचा अभ्यास करावयाचा तो सुखसाधनें वाढवि- 
ण्याकरितां नसून सृष्टपदार्थातील परमात्मरूप पाहण्याच्या दृष्टीनें करावयाचा,” 
असा हिंदूंचा स्वभाव आहे. हिंदूंच्या या संस्कृतिविशेषासुळेंच ते अत्यंत 
सोशिक बनलेले आहेत. दुःखें सहन करण्याला जणुं काय मर्यादाच नाहीं 
असें त्यांस वाटतें. दैवाचे अनेक दुर्विलास ते आनंदानें सहन करतात. आपलें 
ज्ञान आणि अध्यात्मिक बल हीं प्रथ्वींतील सर्व लोकांहून निःसंशय श्रेष्ठ 
आहेत अशी त्यांस पूर्ण. जाणीव आहे. अशाप्रकारची ज्या देशाची आणि 
लोकांची कुलपरंपरा, तिकडे जवळचे आणि दूरदूरचे संत, महंत आणि 
तत्त्ववेत्ते धांव धेतात आणि आपले देह तेथें ठेवितात हें योग्य़च आहे. 

या व्याख्यानाच्या आरंभीं स्वामी ह्मणाले, “मला अनेकांनीं अनेक प्रश्न 
विचारले आहेत. त्यांपैकीं कांहींचीं उत्तरें मी खासगी रीतीनें देईन. पण 
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त्यांपैकी तीन प्रश्न असे आहेत कां, त्यांचीं उत्तरें व्यासपीठावरून दिलेलींच 
बरीं. ते तीन प्रश्न असेः--' हिंदु लोक आपलीं मुलें गंगानदींतील सुसरींपुढें 
टाकतात हें खरें काय १? “ जगन्नाथाच्या रथाच्या चाकाखालीं ते आपणास 
चिरडून घेतात हे खरें काय १ “ ते विधवा ल्रियांस जिवंत जाळतात हें खरें 
काय ९? पहिला प्रश्न तर स्वामींस विचारार्ह सुद्धां वाटला नाहीं. कोणत्याही 
देशांतळे लोक दुसऱयांबद्दल जे अनेक पोरकट प्रश्न विचारीत असतात त्यांपे- 
कांच हाही एक आहे असें त्यांचें मत दिसलें. हा प्रश्न ऐकून स्वामीजी नुसते 
हंसले; हॅच त्याचें उत्तर. त्याचवेळी एक श्रोता ह्मणाला की, “विदेषतः मुलीच 
गंगेत टाकल्या जातात, असें सांगतात. असें कां १? त्यावर स्वामी ह्मणाले, 
“मुलॉचीं शरिरे कोंवळीं ठसठशीत असतात. सुसरींना आपलें भक्ष्य चघळण्यास 
सोपें जावें ह्मणून मुलींच टाकतात !? दुसऱया प्रश्नाला उत्तर देतांना स्वामी 
ह्मणाले, "जगन्नाथाचा रथ ओढणें हें अत्यंत पुण्यकर्म आहे असें पुष्कळ यात्रे- 
करूंस वाटतें. रथ ओढण्यासाठी मी मी ह्मणून कित्येक धक्काबुक्की करून पुढें 
सरतात. त्या गर्दीत एखादा मनुष्य पाय घसरून पडला तर त्यावरून रथ 
गेला असणें संभवनीय आहे. अशी गोष्ट एखादे वेळीं घडली ह्मणजे पुष्कळ 
वेळां पराचा कावळा होऊन परकीयांच्या कानावर जातो आणि तेही दच- 
कून मागें सरतात.? तिसऱ्या प्रश्नाला त्यांनीं उत्तर दिलें कौ, ही गोष्ट निवळ 
खोटी आहे. विधवा सती जात असत हें मात्र खरें. अनेक प्रकारें समजूत 
घालण्याचा यत्न झाला असतांही एखादी श्ली ऐकेनाशी झाली तर तिला पर- 
वानगी मिळत असे. आपला नवरा जेथें गेला तेथें आपणही जावें हीच इच्छा 
तिच्या ठिकाणीं अत्यंत बळावलेली असे. अज्या स्थितींतही संत लोक त्यांना 
आत्महत्त्येपासून पराव्रत्त करण्याची शिकस्त करीत असत. शेवटीं अशा त्लीनें 
एक दिव्य करावयाचें असे. तें केल्यानंतर तिला परवानगी मिळे. आपला हात 
अभ्तीच्या ज्वालांत धरून कोळसा होईपर्येत जी श्री तोंडावर दु:खाचें यत्किंचित 
चिन्हह्दी न दाखवितां तो जळं देई, तिलाच परवानगी मिळत असे. पतीच्या 
पाठोपाठ कोणत्यातरी रांतीनें देहपात करणार्‍या श्रिया एकट्या हिंडुस्थाना- 
च्याच वांट्यास आल्या असें नाहीं. अश्या स्रिया सर्व देशांत आणि सर्व काली 
झाल्या आणि आहेतही. याला तुह्यी आततायित्व ह्मणा अगर दुसरें कांही 
झणा: क जा. या गोष्टी सर्वत्र घडल्या आहेत हें मात्र खरें. हिंदुस्थानचे लोक 
वांना जाळीत नाहींत, अथवा चेटकिणींनाही जाळीत नाहींत. 
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या उत्तरांतील शेवटचा फट्कारा चांगलाच झणझर्णात आहे. चेटकिणी 
ह्मणून निरुपद्रवी व्रुद्ध वायांस युरोपांत पूर्वकालीं जाळण्यांत येत असे, हें 
इतिहासज्ञांस सांगावयास नकोच. या हिंदुतत्त्वज्ञांच्या प्रमेयांबद्दलच्या आधेक 
खोल उद्घाटनांत पडण्याचें कारण आह्यांस नाहीं. त्यांतील मुख्य सुद्दा इत- 
काच को, जीवात्म्यानें परमात्मरूप व्हावें हेंच त्याचें साध्य आहे. रा. मुझुम- 
दार यांनीं ज्या कायीस आरंभ केला त्याची पूत स्वामी विवेकानंद यांच्या 
हस्ते व्हावी हें योग्यच आहे. अनेक दृष्टींनी स्वामी विवेकानंद ही व्याक्ति 
अलोकिक आहे यांत संशय नाहीं. बाकी हिंदुधमाच्या दृष्टीनें व्यक्तीला महत्व 
नसून तें कार्याला असतें. सर्व धमाच्या परिषदेंत विवेकानंद यांस प्रत्येक 
दिवशीं अखेरपर्यंत राखून ठेवीत असत. या युक्तीने लोक शेवटपयत बसून 
राहात. एखादे दिवशीं उकाडा जास्त असावा आणि त्यांतच एखाद्या वक्त्याने 
आपलें कंटाळवाणें चर्‍हाट वळीत .असावें. असें झालें ह्मणजे श्रोतृसमूहांत 
मोठाले खाडे पडण्यास सुरवात होई. इतक्यांत सेक्रेटरींनीं उठून जाहीर 
करावें की, समाप्तीच्या आधीं स्वामी विवेकानंद लहानसें भाषण करणार आहेत. 
या युक्तीने हजारों लोक अखेरपर्यंत चित्रासारखे बसून राहात. पांच हजार 
लोक हातांतील पंखे हालवीत आनंदानें आणि उत्कंठेने वाट पहात असत 
विवेकानंदांचें पांच सात मिनिटांचे भाषण ऐकण्याकरतां तास. दोन तास 
चऱ्हाटानें बांधून घेण्याची शिक्षा ते आनंदानें सोसावयाचे. अत्यंत सुंदर 
पक्कान्ञ शेवटीं वाढावयाचें ही आचाऱ्यांची जुनी युक्ति सभेच्या अध्यक्षांस, 
पूर्णपणें अवगत होतीसें दिसतें. 


सांमाजिक परिषदेतील प्रास्ताविक 
भाषणावर टीका. 


“ परमेश्वराने हिंदी लोक निर्माण केळे आणि युरोपियन लोकही त्यानेच 
'निर्माण केले; पण मिश्रसंतति ( ॥॥122त 131626१ ) निर्माण करणास 
दुसराच कोणी असला पाहिजे ” असे शब्द एका नास्तिक इंग्रजाने उच्चारिले 
, असल्याचें आमच्या कानीं आलें होतें. 


न्या. रानडे यांचें सामाजिक परिषदेपुढील प्रास्ताविक भाषण आम्हांपुढे 
असून त्यांत हिंदी सामाजिक परिषदेच्या सर्व आकांक्षांचे प्रतिबिंव दिसत आहे. 
“पूर्वकालीं मिश्रविवाह किती झाळे, याची लांवलचक यादी त्यांत दिली आहे, 
'पूर्वकालीन क्षत्रिय किती उदारधी होते यावद्दलही वरीच चर्चा केली आहे, 
आणि विद्याथ्यीना सुबोध केला आहे. या व्याख्यानाची भाषा खरोखर हृद- 
यंगम आणि सभ्य असून त्यांत न्यायमू्तीची कळकळही चांगली व्यक्त झाली 
आहे. 
व्याख्यानाच्या शेवटीं शेवटीं पंजाबांतील एका नव्या जोमदार संस्थेवद्दळ 
उल्लेख असून त्या संस्थेचे काम चाळू राखण्याकरितां एखादा शिक्षकवर्ग 
निर्माण करण्याबद्दल जो उपदेश केला आहे, तो पाहून मात्र आम्हांस अत्यंत 
आश्चर्य वाटलें. ही नवी संस्था म्हणजे आर्यसमाज हीच असावी असें आम्हांस 
'वाटतें. आर्यसमाजाला न्यायमूर्तींनी केळेला उपदेश पाहून आम्हांस आरं- 
भींच्या वाक्याची आठवण झाली आणि असें म्हणावेसे वाटलें कीं “ परमेश्व- 
रानें ब्राह्मण निर्माण केळे आणि त्यानेंच क्षत्रियही निर्माण केले; पण संन्या- 
शांना कोणीं निर्माण केलें १० 
जगांत जितके धर्म प्रचलित आहेत त्यांत संन्यासी हे सांपडावयाचेच. 
अत्येक धर्माने कोणत्याना कोणत्या प्रकारचे संन्यासी निर्माण क€न ठेविले 
आहेत. हिंदुधमीतच केवळ संन्याशांचा भरणा आहे असें नाही; ख्रिस्ती 
आणि बोद्ध धर्मातही तो आहे; एवढेंच नव्हे, तर इस्ठामी धरमालाही आपल्या 
त पव यी नी संन्याशांना आपल्या पोटांत जागा द्यावी लागली. 
» काहा भागाचे मात्र मुडण करणारे, जटाधारी, आंखुड 
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कॅसाचे इत्यादि अनेक प्रकार या संन्याशांत आढळतात. त्याचप्रमाणें कोणाची 
वश्लें आकाशी रंगाचीं, तर कोणाचीं भगवी, तिसऱ्याचीं पिवळीं, ख्रिश्चन 
संन्याश्यांचीं काळीं आणि इस्लामी संन्याशांचीं निळीं वस्रे, असेही अनेक भेद 
त्यांत आहेत. यांपैकीं कित्येक नानाप्रकारे स्वतःचा छळ करून घेण्यांतच 
भूषण मानतात. दुसरे कित्येक असे आहेत कीं, शरीरें धष्टपुष्ट बनविणें हेंच 
त्यांचें काम. त्याचप्रमाणें पूवंकाळीं वीरसंन्यासीही असत. ज्याम्रमाण पुरुषात 
हे प्रकार आढळतात, त्याचप्रमाणें स्रियांतही संन्यासिनींचा वग आहे. न्या. 
रानडे हे सामाजिक परिषदेचे अध्यक्ष तर आहेतच; पण दाक्षिण्याचेही ते 
मोठे चहाते असावे असें वाटतें. श्रुति आणि स्म्गाते यांत आढळून येणार्‍या 
संन्यासिनी त्यांना सर्वथेव पसंत पडल्या आहेत असें दिसतं. ब्रह्मचयत्रताने 
राहिलेल्या आणि अनेक राजांच्या दरबारीं जाऊन पंडितांशीं वादाविवाद कर- 
णाऱ्या स्रिया पूर्वकाळीं होऊन गेल्या. प्रजा निर्माण करणें हा जो ब्रह्मदेवाचा 
मुख्य हेतु त्या हेतूच्या आड अशा स्रिया आल्या नाहींत असंही न्या रानडे 
यांस वाटत असावें. त्याचप्रमाणें पुरुषसंन्याशांच्या ठिकाणीं अनुभवाचा 
आणि वैचित्र्याचा जो पूर्ण अभाव न्यायमूतींस दिसतो, तसा तो ल्रियांच्या 
ठिकाणीं त्यांना दिसत नाहीं. यावरून ब्रह्मचारिणी स्रिया त्यांच्या पसंतीस 
उतरल्या असाव्या असें अनुमान करून त्यांजबद्ददचा अधिक विचार कर- 
ण्याचें प्रयोजन आम्हांस नाहीं 

न्यायमूर्तींचा निकराचा हा फक्त पुरुषावरच आहे. त्या हळ्यांतून तो विचारा 
कसा पार पडतो, हें आपणांस पाहणें आहे. संन्यासधर्म जो आज सार्‍या 
देशांत आणि सार्‍या धर्मात बोकळला आहे त्याचें उगमस्थान हा आमचा 
विचित्र हिंडुस्थानदेशच असावा, अशाबद्दल बहुतेक विद्वानांची एकवाक्यता 
झाली आहे. एकंद्रीनें प्रथमपासूनच हा देश विचित्र असल्यामुळे त्याला 
सध्या “ सामाजिक सुधारणेची ? जरूर भासूं लागली आहे. 

वेद जितके जुने आहेत तितकेच गृहस्थाश्रमी आणि ब्रह्मचारी हेही जुने 
आहेत. * सर्व प्रकारच्या अनुभवानें युक्त? असा सोम पिणारा गृहस्थाश्रमी 
क्रषी असो, अगर “ अनुभवशून्य ” ब्रह्मचारी असो; यांत आद्यस्थान कोणाला 
द्यावे हें आतां ठरविणें राकय नाहीं. धर्ममागाच्या आरंभकालीं यांपॅकों कोणती 
जात आधीं निर्माण झाली हें आज ठरविणें अत्यंत दुष्कर आहे. कदाचित्‌ 


२५४ स्वामी विवेकानंद यांचे समम्र ग्रंथ, [तृतीय 
'न्यायमूर्तींच हें ठरवून शेवटचा निकाल अचूक आपल्या हातांत टाकतील | 
पाश्चात्त्य संस्कृत पंडितांची विधानें वाजूस ठेवून केवळ आपल्याच बुद्धीनें न्या- 
यमूतं हें काम करतील; पण तोंपर्यंत तरी आपणांला हें कोडेंच राहणार. 
कोंबडी आधीं कीं अंडे आधीं या अनंतकालच्या कोड्याच्या जातीचेंच हेंही 
एक कोडें आहे. मग न्यायमूर्ते तें उकलतील तो सुदीन ! 
या दोन जातीपैकीं कोणतीही आधीं आणि कोणतीही मग निर्माण झाली 
असली तरी त्यांचा परस्परांशी यात्किचित्‌ही संबंध नाहीं. दोघांचे मार्ग एक- 
मेकांपासून अत्यंत भिन्न आहेत. 
यज्ञयागादि कर्मे हांच ज्याम्रमाणें कर्मकांडांत प्रमुख आहेत, त्याच प्रमाणें 
त्रह्मचर्य हें ज्ञानकांडांत प्रमुख आहे. उपनिषद्रंथ ज्यांनीं निर्माण केले, त्यांत 
पझ्यंचा वध करणारे याजी कोणीच नव्हते, असें कां£ एका बाजूला पाहावें 
तों गृहस्थाश्रमी कषी आढळतात, आणि त्यांचा तो अर्थशर्न्यं क्रियाकलापही 
आढळतो. तो केवळ अर्थशून्य असता तरी वरें होतें; पण तो क्रियाकलाप 
भयंकरही आहे. नीतीवद्दल त्यांच्या कल्पना अत्यंत अंधुक अश्या दिसतात 
हें कोणासही कब्रूल करावें लागेल. दुसर्‍या बाजूस ब्रह्मचारी आढळून येतात. 
त्यांना मनुष्यजातीचा अनुभव असेल अथवा नसेल; पण तो नसला तरी 
सनातनधर्माच्या अखंड झऱ्याला पाट फोडण्याचा उद्योग ते करीत अस- 
ल्याचें दिसून येतें. ज्या झऱयाचें पाणी आकंठ पिऊन जिनेंद्र बुद्धापासून तों 
आद्यशंकराचार्य, रामानुज, कबीर, चैतन्यापर्यंत अनेकांस तृप्तीचा लाभ झाला, 
त्या झऱर्‍याला पाट फोडणारे ब्रह्मचारीच होते. याच झऱ्याच्या पाण्यानें अनेकांना 
जी अमोघ दाक्ति प्राप्त झाली, तिच्या जोरावर त्यांनीं अनेक प्रकारच्या आध्या- 
त्मिक आणि सामाजिक सुधारणा आजवर घडवून आणल्या आहेत. त्या 
खथारणांच्या प्रतिबिंबाच्या प्रतिबिंबाचें पाश्चात्त्य प्रतिविंबह्दी इतके जोरदार 
आहे कीं, त्याच्या जोरावर आमचे समाजसुधारक वीर संन्याशांवर आज 
शाक्न चालवूं पहात आहेत ! 
आजकालची ल्थिति पाहिली तर एक प्रश्न असा उद्भवतो कीं, या भीक- 
माग्या संन्याशांना या हिंदुस्थानांत प्राक्षि तरी कितपत होत असावी ? समा- 
जसुधारकांची प्राप्ति आगे त्यांचे नागरिकत्वाचे हक्क यांची तुलना या गोसाव- 
ड्यांच्या प्रा्तीशी, आणि हक्काशीं केली तर--- १ यापुढें दुसराही एक प्रश्न 
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उद्भवतो. स्वत्व विसरून केवळ परहितार्थ जीं कामें ढोलकें न पिटतां संन्यासी 
करीत असतात, त्यांशीं सुधारकांच्या कामागेरीची तुलना केली तर ६ एकंद- 
रीत या डोईमुंड्यांना स्वतःच्या मेठेपणाच्या जाहिराती लावण्याची विद्या अजू- 
नही साध्य झाली नाहीं हेंच खरें!! 

आपलें जीवित क्षणभंगुर आहे, मायामय आहे, निवळ स्वप्नवत आहे 
हें ज्ञान हिंदुमुलाळा पहिल्या दिवसाच्या दुधाच्या चिरटोळीवरोबरच पाजले 
जातें ! पाश्चात्त्यांचेंही मत तंतोतंत हेंच आहे. मग दोघांत फरक कसा उत्पन्न 
होतो ९ याच मताचा आधार चेऊन पाश्चात्त्य मूल ह्मणतें, “ जीवित क्षणभं- 
गुर आहे, याकरितां जीव जाईपर्यंत चैन भोगून घे; जग तर बोळून चालून 
दुःखाची अंधारकोठडी; याकरितां त्यांतली मिळेळ तितकीच चैन आपली 
ह्मण. ” हिंदु मूल ह्मणतें, “ हें जग निवळ बुडवुड्यासारखें पोकळ-खोटें- 
आहे. जीवात्मा आणि परमात्मा याच सत्य वस्त, आहित. याकरितां खाटे 
टाक आणि खऱ्याच्या मार्गे लाग.” । 

जॉपर्येत हिंदीराष्ट्राच्या मनाची ही स्थिति कायम आहे, तोंपर्यंत आमच्या 
या आंग्लमय झालेल्या बंधूंस . यराःप्राप्तीची कितपत आशा आहे बरें: जॉ- 
पर्यंत ही स्थिति कायम असेल तोंपर्यंत या विश्वांतील साऱया वस्तूंचा त्याग 
करून स्वतःच्या मुक्तीची वाट चाळू पाहणारीं स्रीपुरुषें या देशांत दिसणारच. 
परमेश्वर करो आणि देशाची हीच मनःस्थिति कायम राहो. 

यांनीं आमच्या संन्याशांविरुद्ध जें प्रमाण ह्मणून उभें केलें आहे, त्याचें 
तरी स्वरूप काय आहे: तें थुद्ध मढें आहे. पूर्वी प्रॅटेस्टंट लोकांनीं जें प्रमाण 
उभें केलें होतें आणि जें आमच्या वंगाली सुधारकांनी त्यांजपासून उसनें 
चेतलें होतें, त्याचेंच हें प्रेत आमच्या मुंबईकर वंधूंनीं नटवून सजवून पुढें 
आणलें आहे. “ संन्याशाला बायकापोरे नसल्यामुळें आयुष्यांतील अनेक प्रका- 
रच्या अनुभवांची प्राप्ति त्याला होत नाहीं. याकरितां तो कच्चा राहतो. ” 
मुंबईपर्यंत गेलेले हें कुजकें मढें दोवटी आरबीसमुद्रांत आतां तरी कायमची 
जलसमाधि घेईल अशी आह्यांस फार आशा आहे. 

आतां येथे आणखीही एक गोष्ट नमूद करण्यासारखी आहे. ती हो कीं, 
बहुतेक पाश्चात्त्य आईबापांनी आपलीं पोरें याच संतसंतीणींच्या ( ॥॥011175 
211 ऐश प्या5 ) ताब्यांत देऊन त्यांस सुशिक्षित केलें होते. “ अनेक प्रका- 
रच्या अनुभवाच्या प्राप्तीची इच्छाच त्यांना झाली नाहीं कीं काय नकळे. 


२५६ . स्वामी विवेकानंद यांचे समप्र ग्रंथ, [ तृतीय 
00000 तका नातात 

आमच्या सुधारकमंडळींनीं दुसरेही एक कारण पुढें केलें आहे. “ परमे- 
श्वरानें आह्यांस अनेक प्रकारच्या वासना आणि शक्ती दिल्या आहेत, त्या उप- 
योगांकरितां आहेत. याकरितां संन्याशानें प्रजाद्राठ्ि न करणें हें पातक आहे.” 
खादी ! आपणांला परमेश्वराने चोरीची, जारपणाची, दुषटत्वाची, लटारू- 
पणाची, फसवेगिरीची आश्या अनेक वासना दिल्या आहेत. समाजाचें रूप 
कायम राहावयाचें असेल तर त्याकरितां या सवीचीच अत्यंत आवश्‍यकता 
आहे. मग तो समाज सुधारलेला असो अगर रानटी असो. यांची वाट कशी 
लावावयाची १ यांचा प्रसारही “* खूप जोरसे ? करावयाचा कीं काय? अनेक 
प्रकारचे अनुभव माणसाला हवेत ह्मणतां तर त्यांत हेही अवऱ्य पाहिजेत- 
आमच्या सामाजिक सुधारकांची परमेश्वराशी अगदीं पक्की गट्ठी-लंगोटी मैत्री 
-झाली आहेसे दिसतें. त्यांना जसे त्याचे सर्व हेतू कळतात तसे ते दुसर्‍या 
कोणास कळल्याचें ऐकिवांत नाहीं. त्या अर्थी या प्रश्नालाही उत्तर त्यांनीच 
दिलें पाहिजे; आणि तें उत्तर “ होय * हेंच थेणार. विश्वामित्र, आत्रे आणि 
इतर त्रद्रषी यांचें अनुकरण करून व्याघ्ररूपी वनावयाचें, कीं वरिष्ठाचें अनु- 
करण करून ल्रियांबद्दलचा “ सर्व प्रकारचा अनुभव * घेऊन शेंकडों पोरें 
जन्मास घालावयाची ? गृहस्थाश्रमी अनेक तत्रषिवर्याची मोठी कर्तवगारी जी 
काय दिसली ती शक्‍य त्या रीतीनें उदारपणे पोरें * जन्मविण्यांत ' आणि 
आकंठ सोमपान करण्यांत मात्र दिसली. आह्मींही याचेंच अनुकरण कराव- 
याचें की धर्मप्रातिकरितां ब्रह्मचर्य अत्यावश्‍यक आहे किंबहुना धर्माचा तो 
पायाचं आहे.-असा दुंडुभि ज्यांनीं वाजविला त्यांच्यामागे जावयाचें हा मोठा 
प्रश्न आह्यांपुढें आहे. 

आतां सुधारकांच्या हत्यांरालळा वळी पडणारा आणखीही एक वर्ग आहे. 
तो वर्ग म्हणजे खोट्या ब्रह्मचाऱ्यांचा. त्रह्मचर्यत्रताचें पालन ज्यांच्याकडून 
शिस्तवार झालें नाहीं त्यांचा. सुधारकांच्या दृष्टीनें हे लोक दुर्बळ आणि 
भेकड. _ 
12 आजमी असेल तर आर्याव्तोतील 
जला पाहिजे. जो घोड्यावर चढेल तो व यनारोो हळ ८: 
मोठाच. होय. ज्यानें समरभूर्माचें स्वप्नांतही या तो.खरोखर 

» नातहा. दशन घेतलें नाहीं-घेण्याची 
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खंड. ] सामाजिक परिषदेतील भाषणावर टीका. २५७ 


त भिजली तकशििबिके ककवन र र तसली 
इच्छाच ज्याला झाली नाहीं-त्यापेक्षां समरांगणांतून वार खाऊन पळून 
आलेला योद्धाही अधिक शूर नव्हे काय: 

आमच्या सामाजिक सुधारककंपूच्या अंतर्गत गुहांत प्रकाश पाडणारा 
एखादा दिवा जर पैदा झाला आणि त्या प्रकाशांत सुधारकांतील कर्तव्य- 
भ्रष्टांची यादी जर करतां आली, तर आपल्या कर्तव्यापासून घसरलेल्या सुधा- 
रकांची यादी संन्याशांच्या यादीपेक्षां निःसंशय मोठी होईल ! हा दिवा हटला 
म्हणजे आपलीच सदसद्विवेकबुद्धि. ती पाजळून सधारकांनीं हें टिपण तयार 
करून पाहावें. 

“ अनेक प्रकारच्या अनुभवांची" चर्चा येथवर केली. आतां दुसर्‍या बाजूच्या 
“ अनुभवांचा ? विचारही अवश्य केला पाहिजे. केवळ स्वतःच्या हिंमतीवरच 
आयुष्य क्रमावयाचें, सवीच्या मदतीचा धिःकार करावयाचा, सर्व प्रकारच्या 
वाद्ळांस एकट्यानें तोंड द्यावयाचें, कोणत्याही लौकिक फळाच्या अपेक्षेशिवाय 
सर्व कर्मे करावयाची, आणि कर्तव्य ह्टलें कों त्यांत भलेंबुरें ह्मणावयाचें 
नाहीं; या अनेक प्रकारच्या “ अनुभवांची * वाट काय १ सर्व आयुष्यभर आनंदी 
आनंद ! सर्वच मोकळेपणा ! गुलामासारखें राबविणारीं, खोट्या ममतेची 
आणि खोट्या मोठेपणाची सोंगें हवीत कोणाला 2 तीं तुमचीं तुह्यांलाच लख- 
लाभ असोत. हा आयुष्यक्रम फक्त संन्याशालाच मस्त होणारा आहे. आतां 
धर्मांचे कसें काय हाही एक विचाराचा मरश्न आहे. धर्म हवा कीं नको १ त्याने 
मरावें कीं जगावें ९ जर त्याला जगावयाचे असेल तर त्याला त्याचे रक्षक 
शिपाई अवऱ्य हवेतच. हा रक्षक शिपाई ब्रह्मचारी हाच. त्याच्या सार्‍या आयु- 
व्यक्रमाचा हेतु एकच-धर्म. तो परमेश्वराचा पद्ेवाला. जोपर्यत एखाद्या धर्माला 
असले रक्षक असतील तोंपर्यंत तो धर्म सलामत राहणारच. 

क्‍्याथोलिक पंथी त्रह्मचार्‍यांच्या हल्ल्यापुढें प्रॅटेस्टंट अमेरिका आणि इंग्लंड 
यांचीं हाडें कां खिळखिळी होऊं लागलीं आहित याचा विचार करा, 

रानड्यांच्या नांवाचा डंका ! सर्व सुधारकांच्या नांवांचा डंका 1 अरेरे 
हिंदुस्थाना, आंग्लीभूत ( 8.11211215€0 ) हिंदुस्थाना, बाळा, एक गोष्ट 
मात्र विसरू नको हो ! या हिंदु मानवकुलांत एक एक कोरडे असें आहे कीं 
त्याचा स्प्ीही तुला अथवा तुझ्या पाश्चात्य गुरूंना झालेला नाहीं. मग तें 
सोडविण्याचा वायदासुद्धां नको ! ! 


स्वा. वि. खं. ३१-१७ 


आर्यावतोचा जगाला संदेश. 


विडा ह... ह... 

(पुढील टिपणें स्वामीजींच्या दफतरांत आढळलीं. त्यांच्या मनांत एक ग्रथ लिहा- 
वयाचा होता आणि त्याकरितां त्यांनी वेचाळीस मुद्दयांची यादी तयार केली होतीः पण 
दुदैव आमचें, की उपोद्‌घाताच्या समाप्तीवरोवरच गंथाचीही समाप्ति झाली. पुढील 
टिपणें जर्द सांपडली तर्दी दिलीं आहेत. ) 

१. पाश्चात्यांना मीं पोंहॉंचाविलेला संदेश कोणास धीटपणाचा वाटेल; पण 
माझ्या देशवांधवांना जो संदेश द्यावयाचा आहे तो धीटतर्‌ आहे. 

२. अनेक प्रकारांमुळे आश्रर्यजनक अशा पाश्चात्यदेद्यांत चार वर्षे घालवि- 
ल्यामुळें आर्यभूमीबद्दल माझ्या मनांत अधिक स्वच्छ प्रकाश पडला आहे. 
यामुळें त्या भूमींतील अंधाऱ्या जागा कमी दिसूं लागून उज्ज्वल भाग अधिक 
उज्ज्वलतेने दिसूं लागले आहेत. । 

३. एकंद्र पाहणी करतां हिंदुलोक अवनत होत आहेत हें म्हणणें खरें नाहीं, 

४. अनेक मानवी शाखांचे एकीकरण कसें होईल हें कोडें हिंदुस्थानाप्रमा- 
गे'च सर्व देशांतही आहे; पण येथें त्याचें क्षेत्र अधिक विस्तृत आहे. 

५. भाषासौकर्य, एकछत्री राज्य, आणि सवोहून विशेषतः धर्म, हीं एकी- 
करणाची साधनें आहेत. 

६. इतर देशांत ही एकीकरणक्रिया जबरदस्तीच्या मार्गानें करण्यांत आली 
_ आहे. एखाद्या विशिष्ट शाखेचे संस्कार दुसऱया एखाद्या शाखेवर जवरीनें लादा- 


वयाचे; या जबरीचा परिणाम त्या शाखेचें अकाल तारुण्य, वार्धक्य आणि 
शोवटीं नार अशा प्रकारे होत आहे. 

७. आर्यावर्तांत या कोड्याचें स्वरूप प्रथमपासूनच अत्यंत विस्तृत झालें 
आहे, आणि या देशाचे उपायही सौम्यपणाचे आहेत. अगदीं आरंभापासून 
दुसर्‍यांच्या चालीरीती आणि धर्म यांबद्दल सहिष्णुता हिंदूंत वसत आहे. 

८. ज्या ठिकाणीं हें कोडें अल्प प्रमाणाचें होतें आणि एकीकरणक्रियेला 
लागणारें सामर्थ्य मोठें होतें, त्या ठिकाणीं परिणाम असा झाला कौ, देशांतील 
निरनिराळ्या लहान लहान पण जोमदार शाखांतील जिवटपणा नाहींसा झाला. 
तो जिवटपणा फक्त त्या सामर्थ्यवान प्रमुख शाखेत मात्र राहिला. लहान लहान 
“शाखांचा उपयोग प्रमुख ज्याखेंतील थोड्याशा लोकांनी स्वहितार्थ करून घेतला 


आयोवतोचा जगाला संदेश. २५९ 
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आणि वाकीच्या सामान्य समूहास त्यांनीं तसेंच कुजत पड्टूं दिल्यामुळें, त्यांच्या 
वाढीचा मार्ग वंद झाला. शेवटीं प्रमुख शाखेतील जोमही कालांतरानें कमी 
*होत गेला आणि तिची जागा भरून काढण्याची हिंमत कोणत्याच शाखेच्या 
अंगीं नसल्यामुळें, हा अत्यंत विशाल आणि बाह्यतः अभेद्य दिसणारा डोल्हारा 
'कोसळून पडला. उदाहरणार्थ, ग्रीस, रोम, नॉर्मन. 

९, एकभाषा ही एक सोयीची वाब आहे हें खरें; पण त्यालाही वरील 
आक्षेप आहेच. वाकीच्यांचा जोम नष्ट होईल ही भीति येथेंही आहेच. 

१०. अक्या अनेक प्रकारच्या भानगडीत सोयीचा एकच मार्ग आहे. सर्वाना 
पवित्र वाटेळ अशी महाभाषा तयार करणें आणि बाकीच्या भाषा त्याच भाषेच्या 
शाखा म्हणून जगविणें. संस्कृत भाषेनें हेंच कार्य केलें. 

११. द्राविडी भाषांचा उगम संस्कृतांतून झाला असेल अगर नसेल; पण 
त्यांचें चाळू व्यवहार्यरूप अशा प्रकारचें झालें आहे हें मात्र खरे. हळु हळु त्या 
आपल्या मूळ ध्येयाकडे एकसारख्या धांवा घेत असूनही स्वत्वाचें रक्षण त्यांनीं 
आजपयंत केलें आहे. 

१२. मूळ समानकुलत्व शोधून काढणें. ही शाखा म्हणजे आर्य. 

१३. मध्य आशियांत बाल्टिक समुद्रापर्येत आर्य या नांवाचें अगदीं निराळें 
असें मानवकुल होतें कीं काय याबद्दल भवाति नभवाति. 

१४. हा अमुक कुळाचा नमुना म्हणून ज्या शाखा दाखविण्यांत येतात, ते 
नमुने अगदीं झुद्ध राहिले आहेत कीं काय १ शाखा सदोदित मिश्र होत्या. 

१५. गोरकुल आणि कृष्णकुल. 

१६. ऐतिहासिक कल्पना सोडून सामान्य मनुष्याच्या दृष्टीनें व्यवहार्य- 
रूपाचा विचार. आयांच्या पुरातन ग्रंथांवरून त्यांची वसति तुर्कस्थान, पंजाब 
व वायव्य-तिवेट यांच्या दरम्यान होती. 

१७. यांत अनेक शाखा आणि उपशाखा असल्यामुळें त्यांच्या एकीकरणाचा 
यत्न झाला. या शाखा आणि उपशाखा यांची संस्काति निरनिराळ्या परि- - 
माणांची होती. 

१८. ज्याप्रमाणें संस्छृत हें भाषेच्या सामान्य पायाच्या जागीं आले, त्याच. 
आ्रमाणें आर्य हें कुलत्वाच्या सामान्य पायाच्या जागीं आलें; आणि याच रीतीनें 
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व्राह्मणत्व हें इतरांस आदर्शवत झालें. संस्कृतींच्या निरनिराळ्या परिमाणांचें,- 
व त्याचप्रमाणें समाजरचना आणि राज्यरचना यांचेंही ध्येय ब्राह्मणत्व हेंच.- 

१९. आयावर्ताचें अखेरचें साध्य-ब्राह्मणत्व. 

२०. वतनवाडी केली नाहीं. अहंकार बाळगला नाहीं. कोणत्याही राजाला 
अथवा कायद्यांना नमून राहिले नाहींत. नीति हाच राजा आणि कायदा 

२१. वंदापरंपरा त्राह्मणत्व-अनेक शाखांनीं प्रयत्न करून पूर्वी त्राह्मणत्व. 
मिळविले आणि सध्यांही मिळवीत आहेत 

२२. ज्यांनीं खरीं महत्कृत्यें केलीं, त्यांनी कसलाच हक्क सांगितला नाहीं-- 
आळशी आणि कवडीमोल लोकांनीं हकांचीं भांडणें केलीं. 

२३. त्राह्मणत्व आर्णि क्षत्रियत्व यांचा अधःपात. कलियुगांत ब्राह्मण मात्र. 
उरतील असें वर्णन पुराणांत आहे. हें म्हणणें अक्षरशः खरें आहे; दिवसें- 
दिवस त्याचा खरेपणा अधिकाधिक उघड होत आहे; तथापि ब्राह्मणही. 
अगदींच थोडे उरळे आहेत, आणि तेही फक्त हिंदुस्थानांत. 

२४. ब्राह्मण व्हावयास मध्यंतरी क्षत्रियत्वाची पायरी लागते. कित्येकांनी 
पूर्वजन्मींच ही पायरी ओलांडली असेल; पण त्याचें स्वरूप चालू जन्मांत 
दिसले पाहिजे 

२५. या एकीकरणाच्या रचनेचा नकाशा धमात सांपडणारा आहे. 

२६. एकाच कुलाच्या निरनिराळ्या शाखांचे देव तेच आहेत. या देवांच्या 
संज्ञा एकच आहेत. बाबिलोनियन कुलाचे “वेळ ” देव अथवा हिब्रु कुलाचे 
“* मोलॉक्स. 

२७. सर्व देवांचें एकरूप ' बेलमेरोडाक ? या देवांत व्हावें याबद्दल बाबि- 
लोनियनांचे प्रयत्न आणि त्याचप्रमाणें सर्व “* मोलॉक्स चें “यावा? किंवा. 
* याहू ? या देवांत रूपांतर करण्याबद्दल इझरलाइट लोकांचे यत्न. 

२८. इराणी व हिब्रु लोकांकडून. बाविलोनियनांचा नाश. त्यांनीं बाबिलो- 
नियन पुराणें आपलीं केलीं; आणि स्वतःला योग्य असें त्यांचें रूपांतर करून 
शुद्ध एकेश्वरी धर्म निर्माण केला 

२९. ज्याप्रमाण एकसत्ताक राज्यपद्धति हुकुमाची अंमलबजावणी जारीनें 
करते, त्याचप्रमाणें एकेश्वरी धर्मही एकीकरणाचें काम आवेशानें करतो; पण 
त्याची वाढ अल्पवयांत खुंटते, आणि त्यापासून पुढें कोय आणि छळ कर- 
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"ण्याची वुद्धि यांचा उद्य होतो. याच्या तडाक्यांत सांपडलेलीं राष्ट्रं जितक्या 
झपाट्याने उदयाला आलीं, तितक्‍याच झपाट्याने अस्तही पावलीं. 

२३०. हिंदुस्थानानें वरील अडचणींस चोख उत्तर दिलें “ एकं सद्दिप्रा 
“बहुधा वर्दृति । ” यापुढें जी कांहीं संस्कृतींची वाढ आयोवतीत झाली तिचें 
.ब्रीदवाक्य हेंच. साऱ्या कमानींतला मध्यवर्ती थोंडा हाच. 

३१. याचा परिणाम वेदांत्याची अत्यंत आश्चर्यजनक सहिष्णुता. 

३२. मग आज मुख्य कर्तव्य काय? या निरनिराळ्या मूलतत्त्वांचा नाश 
होऊं न देतां त्यांचा एकमेळ करावयाचा आणि त्यांची एकी करावयाची. 

३३. ज्या धर्माची इमारत एखाद्या व्यक्तिविशेषाभांवतीं बांधली गेली 
असेल, अश्या धर्माकडून ही कामगिरी होणें शक्‍य नाहीं. मग तो व्यक्तिविशेष 
सामान्य मनुष्यवर्गातील असो अथवा स्वर्गीय असो. 

३४. अद्वैतमताचें याच दृष्टीनें अत्यंत महत्त्व आहे. हें तत्त्वानुगामी आहे; 
'व्यक्‍त्यनुगामी नाहीं. असें आहे, तथापि संसारी आणि एकांतिक भक्त या 
दोघांसही त्यानें सारखेंच कर्मस्वातंत्र्य दिलें आहे. 

३५. सर्व काल हें असेंच चाळू आहे. या दृष्टीने पाहतां आमर्चे पाऊल 
"एकसारखें पुढेंच पडत आहे. मुसलमानी सत्तेच्या अवधींतील अवतारी पुरुष. 

३६. पूर्वकाळीं आपली दिया काय आहे याची जाणीव आम्हांस पूर्णपर्ण 
होती आणि सध्या ही जाणीव नष्ट झाली आहे. केवळ या दृष्टीनें पाहतां आमचे 
पतन झालें आहे. 

३७. भविष्यकाळीं हें सर्व जुळून येणार आहे. एकाच शाखेच्या वर्चस्वा- 
'मुळें कांहीं थोडासा काल तरी राष्ट्राचा विलक्षण उत्कर्ष पूर्वी घडून आला. 
येथें आतां जी एकीकरणक्रिया चाळू आहे आणि निरनिराळ्या शाखा आप्त- 
पणाच्या संबंधानें आणि समानकल्पनांनीं एकत्र मिसळत आहेत, त्यायोगें पुढे 
'जी भव्य राष्ट्रीय इमारत उठणार आहे, तिचा नकाशा माझ्या मनश्चक्षू पुढ 
'दिसत आहे. भविष्यत्‌काळचें आर्यावर्त म्हणजे तारुण्यांतील जोमानें मुससुस- 
'ळेळें आणि प्रथ्वींतील एकंदर राष्ट्रपंक्तीच्या मुकुटमण्याच्या जागीं बसण्याच्या 
योग्यतेचे होईल. असें असूनही सवीत अत्यंत जुनें असें राष्ट्रही तेंच राहील. 

३८. हा मार्ग आम्हीं कसा चालावा ? स्मृतिशात्रांच्या आधारानें उत्पन्न 
झालेल्या चालीरीती या मोठ्या आडकाट्या आहेत; पण धुतींची गोष्ट मात्र अगदीं 
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वेगळी आहे. कालाच्या ओघावरोवर स्मृती बदलल्या पाहिजेत. या कायद्या- 
बदल आतां शंका राहिलेली नाहीं. 

२९. वेदान्तधर्माचा प्रसार एकट्या हिंदुस्थानांतच न करतां तो बाह्य. 
देशींही केला पाहिजे. आमच्या विचारांनी परकीयांच्या मनोघटनेंत प्रवेशा 
केला पाहिजे. हें काम लेखांनीं न होतां मनुष्यांमाफत झालें पाहिजे. 

४०. कलियुगांत दान हेंच खरें कर्म आहे. कर्माने पूर्व ुद्धि झाल्यावांचून 
ज्ञानप्राप्रि होणें नाहीं. 

४१. ऐहिक आणि आध्यात्मिक ज्ञानाचें दान. 

४२. संन्यास-संन्यासी-राष्ट्राची मागणी. 

उपोद्धात. 

माझ्या प्रिय देशवांधवांनो, परकीय राष्ट्रांना मीं दिलेळा संदेश धीटपणाचा 

असेल, तर तुम्हांस द्यावयाचा संदेश त्याहूनही अधिक धीटपणाचा आहे. 
प्राचीन आर्यभूमीचा संदेश नवीन पाश्चात्य राष्ट्रंस पोंहोंचविण्याच्या कामांत 
मीं आपली शिकस्त केली. हें कार्य माझ्या हातून वरें घडलें कीं वाईट घडलें,. 
याचा निवाडा भविष्यकाळ खचित करील. पण भविष्यकालाच्या या प्रचंड 
ध्वनीचा सूक्ष्म पण स्पष्ट नाद आजच ऐकूं येऊं लागला आहे. हा नाद दिवसें 
दिवस बळावत आहे. भविष्यतूकालीं वनणारें आर्यराष्ट्र सध्याच्या हिंदुस्थानाला 
जो संदेश देत आहे त्याचा हा पूर्वध्वानि आहे. 

ज्या अनेक मानवशाखांचें अवलोकन मीं केलें, त्यांत अनेक प्रकारच्या 

आश्चर्यजनक संस्था, कौतुकास्पद चालीरीती आणि सत्ता व सामर्थ्य यांचें 
प्रदर्शन हीं नजरेस पडण्याचें भाग्य मला प्राप्त झालें. यांत एक गोष्ट मला 
विशेषेंकरून आढळली, ती ही कीं, चालीरीती, संस्कृती आणि सामर्थ्यप्रद- 
शन यांत बाह्यतः अनेक प्रकार दिसत असले, तरी त्यांच्या पोटांतील मानवी 
अंत:करण एक रूपाचेंच आहे. त्याचें रूप सर्वत्र सारखेंच असल्याचा प्रत्यय 
येतो. एकाच प्रकारच्या आनंदानें अथवा दु:खाने तें आनंदी अथवा कष्टी होतें. 
त्यांतील सामर्थ्य अथवा दुबळेपणा यांचें स्वरूप सर्वत्र एकसारखेंच आहे. 


,त्याच प्रमाणें चांगलें आणि वाईट हीं सुद्धां एकाच ठिकाणीं नांदतात असें 
सवत्र आढळून येतें. या दोहोंमुळें समाजाचा ताजवा समतोल राहिला आहे; 
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आणि या सर्वांचा अधिष्ठाता जीवात्मा हाही सर्वत्र एकरूपच आहे. ज्याला 
त्याच्या भाषेंत बोलतां येईल, अशा प्रत्येकाचें म्हणणें काय आहे, हें त्याला 
पूर्णपणें समजतें. या जगांतील प्रत्येक मानवशाखेंत कांहीं त्लीपुरुषरत्नें अशा 
स्वरूपाचीं आहेत कीं, त्यांच्या अस्तित्वामुळें परमेश्वराचा आज्ीवाद त्या त्या 
शाखेला प्राप्त होतो. महाराजा अश्योकानें एकदां असें हटले होतें कीं “ प्रत्येक 
भूमीत ब्राह्मण आणि श्रमण आहेत.” या राब्दांचें प्रत्यंतर आजही दिसतें. 
ज्या पाश्चात्य भूमींतील अनेकांनी केवळ प्रेमानें प्रेरेत होऊन मला आपला 
ह्मटलें, त्या भूमीचा मी फार क्ररणी आहें. असें प्रेम केवळ युद्ध आणि निःस्वार्थी 
अंतः:करणांचेंच द्योतक आहे. तथापि ज्या भूमीनें मला जन्म दिला तिच्याशी 
एकनिष्ट राहणें हें माझें आद्यकर्तव्य आहे. माझ्या देशवांधवांनो, मित्रांनो, 
जर मला हजारों जीव असते तर प्रत्येक क्षणीं ते सगळे जीव तुमच्या चरणीं 
अर्पण करून त्यांचें मीं सार्थक केलें असतें. 
हा देह, हें मन आणि हे आध्यात्मिक विचार हे मला केवळ याच देशा- 
पासून प्राप्त झाले आहेत, आणि जर कोणत्याही कामीं मला यशाची प्राप्ति 
झाली असेल, तर ती सारी तुमचीच आहे. मित्रांनो, त्या यशाचे मालक तुम्हीच; 
मी नव्हें. खुद्द माझें असें या जगांत काय आहे म्हणाल, तर दुर्बलता. आणि 
अपशय. अनेक कारणांनीं अनेक प्रसंगीं चित्त आपल्या मध्यबिंदूपासून घसरत, 
याचें कारण मीच. जन्मापासून हजारों सचचरितांच्या गोष्टी प्रत्यही कानावर 
पडणें हें भाग्य या देशांत प्रत्येकाप्रमाणें मलाही उपलब्ध होत असतां जर 
माझें हृदय दुवळें झालें, जर त्या गोष्टीपासून शिकावयाचें तें मीं शिकून घेतलें 
नाहीं तर तो दोष माझाच नव्हे तर कोणाचा £ तो कमकुवतपणा माझाच. 
धन्य ! माझी मातृभूमि धन्य आहे! ! जो कोणी या पवित्र भूमीवर उभा 
राहील-मग तो तिचाच पुत्र असो अगर कोणी परकीय असो-त्याला जगांतील 
अत्यंत पवित्र आणि अत्यंत उच्च हृदयांतून उद्भवणारे विचारतरंग आपल्या- 
भोंवतीं घिरट्या घालीत आहेत असा प्रत्यय येईल. मनुष्यत्व म्हणून ज्याच्या 
जवळ आहे त्याला हा प्रत्यय अवऱ्य येईल. त्याचें अंतःकरण अवनत होऊन 
पद्ुत्वाची बरोबरी पावळें असेल तर मात्र गोष्ट वेगळी. आज हजारा वर्षे हीं 
पवित्र अंतःकरणे पशूंचे देव बनविण्यांत गुंतलीं आहेत. त्यांनीं आपल्या कार्याला 
आरंभ केव्हां केला हें इतिहास पुराणें सांगूं शकत नाहींत. माझ्या मातृभूमीचे 
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सारें वातावरण आध्यात्मिक विचारांनी दुमदुमून गेळें आहे. नीति आणि 
अध्यात्म यांची जन्मदात्री हीच भूमि. आपल्या पश्षुव्रृत्तीला एकसारखें चिकटून 
राहण्याचा यत्न मनुष्य करीत असतां तशाही स्थितींत मध्यंतरी विसाव्याच्या 
जागा त्याला येथें सांपडतात. ही दृत्ति सोडून तो “ न जायते म्रियते वा . 
कदाचित्‌ |' अक्ा पदवीला जात असतां त्याला योग्य मार्गद््शकही येथेंच 
भेटतात. सर्व लौकिक सुखांचें माहेरघर असें म्हणण्याचा एक काळ या भूमींत 
होता. आतां दुःखांचा पेला कांठोकांठ भरून वाहत आहे; तथापि ऐहिक सुखें 
येथें भरून उरलीं असतां, भर तारुण्याच्या भरांत, यशोदुंदुमि साऱ्या जगभर 
दुमदुमत असतां आणि जगांतील सर्व सत्ता या राष्ट्राच्या हातीं एकवटली 
“असतां, त्यावेळींही या सर्व पाशांचा उच्छेद करून मायाभ्रमांतून प्रथम बाहेर 
पडलेले राष्ट्र हेंच. सुख आणि दुःख, सामर्थ्य आणि दोबल्य, संपत्ति आणि 
विपत्ति, हास्य आणि अश्रु, जीवित आणि मृत्यु इत्यादि देद्रांचे परस्परविरोधी 
प्रवाह उच्छेंखलपणें वाहत असतां अनंत शांति आणि स्थैर्य यांस प्राप्त करून 
देणारें कर्मसंन्यासाचें तत्त्व प्रथम याच मानवससमुद्रांतून बाहेर पडलें. ज्या 
भूमींत जीवित आणि मृत्यु यांचीं अगम्य कोडीं सोडविलीं गेलीं, ती भूमि हीच. 
जन्मभर सुखाच्या मागे अट्टाहास करून लागावें आणि हें करीत असतां दु:खांचे 
पर्वत मात्र डोक्यावर पडावे, हीच मानवी जीविताची चालू स्थिति आहे. 
असल्या जीवितांत हरघडी प्रत्ययास येणाऱ्या अगम्य कोड्यांस उत्तर याच 
भूमींतून मिळालें आहे. अज्या प्रकारचा प्रयत्न पूर्वी कोठें झालेला नाहीं आणि 
याहून सरळ उत्तर दुसर्‍या कोठून मिळणारही नाहीं. जन्म . होणें हेंच मोठें 
दुःख आहे आणि जीवितयात्रा ही सत्यवस्तूची छाया मात्र आहे, हा शोध 
प्रथम येथेंच लागला. धर्माला प्रत्यक्ष आणि व्यवहार्यरूप आहे हें प्रथम याच 
भूमींत निदर्शनास आलें. ज्याप्रमाणें इतर देशांतील ल्लीपुरुषें ऐहिक सुखोप- 
भोगार्थ संसारससुद्रांत निःशंकपणें उड्या घेतात, आणि आपणाहून अधिक 
डुबल अशा बांधवांवर मनसोक्त अंमल चालवितात, त्याचप्रमाणें अनंतसुखाच्या 
आप्तीकरितां कसल्याही यातनांच्या समुद्रांत स्वतःचा कडेलोट करून घेणारा 
ख्रीपुरुषें प्रथम याच भूर्मात पैदा झालीं. याच भूमींत मानवी अंत:करण विस्तार 
'गवत पावत इतकें मोठें झालें कौ, त्यांत केवळ मनुष्येंच मावली असें नाही, 
सर पड्यपक्षी, झाडेझुडपे आणि दगड यांचाही त्यांत अंतर्भाव झाला. अत्यंत 
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उच्च प्रतीच्या देवाधिदेवांपासून तों गवताच्या पातीपर्यंत सर्वोचा समावेश एक 
मानवी अंतःकरण करूं शकतें आणि स्वतः अनंतरूप राहतें, ही गोष्ट प्रथम 
येथेंच सिद्ध झाली. “सर्व विश्व मीच आहें, त्यांत कोठेंही खंड नाहीं, त्यांत 
उडणारी प्रत्येक नाडी माझीच नाडी आहे अश्या प्रकारचा अभ्यास मनुष्य- 
आण्यानें प्रथम याच भूमींत केला. 

हिंदुस्थानदेश अवनत झाला आहे, अज्ञानप्रस्त झाला आहे अशा सोट- 
मोठ्या आरोळ्या आपणा सर्वच्या कानांवर आजपर्यंत अनेकवेळां आल्या 
आहेत. ही गोष्ट खरी आहे अशी माझीही समजूत एकाकाळीं होती. पण 
आज? अनुभवाच्या उच्च शिखरावरून केलेल्या अवलोकनानें, अननुकूल 
पूर्वग्रहांचें डोळ्यांवरील पटल गळून पडल्यानें आणि परकीय देशांच्या भडक 
रंगांतील चित्रांची वस्तुस्थिति पाहिल्याने माझी पहिली समजूत चुकीची 
होती हें मी कबूल करतों. माझा सारा अभिमान बाजूला ठेवून अवनतरिराने 
मी सांगतो की, माझ्या मातृभूमीसंबंधाची माझी समजूत अगदीं चुकली होती. 
हे आर्याच्या पवित्र भूमि, अवनतीनें तुला कधीं स्पर्शही केला नाहीं! 
हजारों राजदंड येथें मोडले गेळे आणि सामर्थ्य आणि सत्ता हीं चेंइसारखीं 
या हातांतून त्या हातांत उडालीं, पण राजदंडाचा स्पर्श येथे लहानशा जन- 
समूहास मात्र होत होता. त्याचा परिणाम एकंदर जनसमूहावर फारसा 
कधींच झाला नाहीं. त्याच्या चाळू प्रवाहांत कधीं खंड पडला नाहीं. हा प्रवाह 
कधीं मंद, तर कधीं चंड आणि कधीं स्वप्नासारख्या अर्धवट स्थितींत तर 
कधीं संपूर्ण जाम्रदवस्थेंत होता. अत्यंत दैदीप्यमान अशीं कित्येक शतके 
माझ्या नजरेस पडतात त्यावेळीं माझी दृष्टि दिपून जाते, आणि हृदय कंपा- 
यमान होतें. या साऱ्या सांखळींत एखादा दुवा मलिन दिसला तर दुसरा 
अल्यंत तेजोमय दिसतो. अहाहा ! पहा, ही माझी माता आपल्या धीरोदात्त 
गतीनें एक एक पाऊल पुढेंच टाकीत आहे. तिच्या गतीला अडथळा कर- 
ण्याचें सामर्थ्य कोणाला आहे ! मनुष्याला त्याच्या पशुवृत्तींतून बाहेर ओढून 
स्वानंदसाम्राज्याच्या सिंहासनावर वसवावयाचें हेंच तिचें इष्ट कार्य आहे. हें 
इष्ट कार्य ती करीत आहे आणि तिच्या कायोत विप्र करण्याला या जगांतच 
काय, पण स्वर्गात अगर इतर कोठेंही कोणी जन्मास आला नाहीं ! ! 

माझ्या प्रिय देशबांधवांनो, उपनिषत्कालापासूने साऱ्या जगापुढें आपण 
शुक सूत्र मांडिले आहे. “न धनेन न प्रजया त्यागेनेकेन अस्हृतत्त्वमलाजुः ।' 
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धनानें नव्हे आणि संततीनेंही नव्हे; तर केवळ त्यागानेंच अम्ृतस्थितीची 

प्राप्ति होते. तेव्हांपासून आम्ही सार्‍या जगाला आव्हान करून या तत्त्वाचे 
मिथ्यात्व सिद्ध करा म्हणून सांगत आहों. अनेक मानवश्याखांनीं या आमच्या 

आव्हानाचा स्वीकार केला आणि तृष्णातृप्तीच्या उत्तराने हें कोडें सोडवि- 

ण्याचा यत्न करून पाहिला. .पूर्वी ज्यांनीं हा यत्न करून पाहिला, त्यांचा आज 

कोठें मागमूसही राहिला नाहीं. तृष्णातृप्तीचें उत्तर आम्हांस देण्याच्या नादीं 
पहून त्यांनीं जो यत्न केला, त्यामुळें उत्पन्न झालेल्या दुष्टत्वाच्या आणि 
दुःखाच्या झंझावातांत तीं राष्ट्रंचं नामशेष झालीं. कनककामिनीच्यां मागें 
लागून दुसर्‍या कशाची प्राप्ति होणार ! जीं राष्ट्रं आज हाच यत्न फिरून 

करीत आहेत, त्यांचा पाया पोखरून गेला आहे आणि तीं आज पडं कीं उद्यां 

पडूं, इतकाच विचार करीत आहेत. अखेरीस युद्ध कीं अखेरीस शांतता हा 

प्रश्न अजून भिजत पडला आहे. शेवटीं मेंदूचा जय होईल कीं स्नायूचा जय 

होईल, हें अजून कोणीं सांगितलें नाहीं. शेवटीं संसार कीं संन्यास कामाला 

येईल, याचें उत्तर अजून कोणीं दिलेळें नाही. आपण आपलें कोडें सोडवून 

स्वस्थ वसलों आहों. सुखपर्वतावर आरूढ झालों असतां अथवा दुःखसमु- 

द्राच्या तळाशीं गेलों असतांही आपण आपल्या ध्येयास चिकटून वसलों 

आहो. कालाच्या अंतापर्यंत त्यालाच चिकटून वसण्याची आपली इच्छा आहे- 

आपलें उत्तर एकच. त्याग-कर्मसंन्यास-हेंच. 


जीवनक्रमाची आयांची रचना याच तत्त्वास अनुलक्षून झालेली आहे. 
त्यांच्या सार्‍या साहित्याचें मंथन केलें, तर त्यांत हेंच सार सांपडावयाचें. 
साऱ्या जीवितयात्रेचा हेतु एकच. नराचा नारायण कसा होईल, या एकाच 
प्रश्नाचे उत्तर आर्यभूमी अनेक प्रकारांनी देत आहे. हा तिचा क्रम अखंड 
चाळू आहे. राज्य मोंगलांचें असो, तुकोचें असो अगर इंग्रजांचें असो, त्याची 
फिकिर तिला नाहीं. तिचा एकच उद्योग अखंड चाळू आहे. 


आर्यराष्ट्राच्या इतिहासांत असा एकही काळ सांपडावयाचा नाहीं, कीं, ज्यांत 
जग हालवून सोडणारा कोणीच ब्रह्मनिष्ठ येथें नव्हता. असा काळ कोणीं मला 
दाखवून द्यावा. आतां एवढी गोष्ट खरी कीं त्यांच्या आगमनाप्रीत्यर्थ कोणीं 
कर्णे वाजविळे नसतीळ अगर शिपायांची सलामीही झडली नसेल. तिचें कार्य 
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अश्या स्वरूपाचें आहे कीं, त्यांत असल्या गडवडीचें आणि प्रदर्शनाचे कामच 
नाहीं. त्या कार्याचा संबंध मूक अद्या आध्यात्मिक वस्तूशी असतो. रात्रीं 

पडणाऱ्या दुंवाचा आवाज जसा कोणाला ऐकूं येत नाहीं, त्याचप्रमाणें आमच्या 

या आर्यमातेचा सर्व कारभार अगदीं निःशब्द होत असतो. त्याच्याबद्दल: 

कोठेंही कांहीं गडबड ऐकूं यावयाची नाहीं; पण असल्या निःशब्द कार्यीतच या 

पृथ्वीवरील अत्यंत सुगंधी फुलें फुलतात. हें कार्य स्वभावतःच केवळ शांत- 
तारूप असल्यामुळें अनेकप्रकारच्या अनुकूल परिस्थिती त्यासाठीं जमून याव्या 

लागतात आणि अशी परिस्थिति जमली ह्मणजे तिच्या कार्याला बाहेर देशींही 

सुरवात होते. खुद्द आ्यावतासंबंधानें म्हणाल तर हें कार्य येथें अखंड चालू 

आहे. तार्वर, इराणी, ग्रीक किंवा अरब लोकांनीं राज्यलोभानें ज्या ज्या 

वेळीं या भूमीचा संबंध परराष्ट्रांशीं आणिला, त्या त्या वेळीं अध्यात्मविद्येचा 

लोढा जगभर पसरला गेला, ही गोष्ट इतिहासज्ञांस विदित असेलच. आज 

आपणापुढेंही असाच प्रसंग आहे. समुद्रावर आणि जमिनीवर इंग्रजांनीं दळ-. 
णवळणाचे मोठमोठे राजमार्ग खुले केळे असून त्या लहानशा बेटांतील 

लोकांच्या अजब कर्तबगारीमुळें पुन्हा एकवार आपला जगाशी संबंध आला. 
आहे; आणि अशा स्थितींत आमच्या आर्यभूमीच्या कार्याला पुन्हा एकवार 

प्रोत्साहन मिळावें हें रास्तच आहे. हे माझे शब्द आपण नीट घ्यानांत घरा. 

आतां नुकता कोठें आरंभ झाला आहे. याहून मोठ्या गोष्टी अद्यापि पुढेच 
आहित. सध्या चाळू. झालेल्या कार्याचा परिणाम हिंदुस्थानाबाहेर काय होईल 

हें नक्की जाणणें माझ्या अटकळीबाहेरचें आहे. तथापि अत्यंत निश्चयात्मक 

अशी एक गोष्ट मात्र मी सांगतों. सध्यांच्या जडवादाच्या गर्तेतून आपला 

उद्धार व्हावा यासाठीं लक्षावाधि-होय लक्षावधि-लोक चातकासारखे वाट 

पाहत वाहेरंदेशीं राहिले आहेत. कनककामिनीचें चालू युग त्यांना त्या गर्ते-. 
कडे झपाठ्यानें ढकळून नेत आहे. तिकडच्या अनेक सामाजिक सुधारकांस 
आतां हें परके कळून चुकलें आहे की, आपल्या अनेक सुधारणांना आध्यात्मिक. 
बळ प्राप्त व्हावयाचें असेल, तर अत्युच प्रतीच्या वेदान्ताच्या साहाय्यावांचून 
तें होणें नाही. असो. यासंबंधीं एक स्वतंत्र लेख शेवटीं मला लिहावयाचा आहे. 
याकरितां देशांतल्या देशांत जो कार्यभाग आपणांस कर्तव्य आहे, त्याकडे. 
आधीं वळावें हें इ आहे. 


२६८ स्वामी विवेकानंद यांचे समग्र ग्रंथ 
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अध्यात्मज्ञानाचा प्रसार करावयाचा इतकीच आपली कामगिरी नाहीं; तर 
'देशांत परस्परविरोधी स्वभावाचीं जीं अनेक तत्त्वे आहेत, त्यांचें एकीकरण 
करणें हाही आपला कार्यभाग आहे. निरनिराळ्या शाखांना एकत्र व एकजीव 
"करणें हा कार्यभाग प्रत्येक राष्ट्राला केव्हांना केव्हां करावयाचा असतोच. 


थिऑसफीसंबंधीं कांहीं स्फुट विचार. 

चालू सालीं थिऑसफीचे अनुचर आनंदोत्सवांत निमझ झाले आहेत असें 
दिसतें. गेल्या वीसपंचवीस वर्षांत त्यांनीं जी काय कर्तवगारी केली तिच्या-. 
संबंधी वर्णनात्मक असे अनेक लेख लिहिलेले अनेक वर्तमानपत्रांचे अंक आज 
आम्हांपुढें आहेत. | 

हिंदुलोक उदारमतवादी नाहींत असें म्हणायला आतां तरी कोणी . पुढें 
थेईल असें वाटत नाहीं. फार काय सांगावें, मतोदार्य दाखविण्याच्या भरांत 
कित्येक वेळां त्यांनी आपली फसगतही करून घेतली आहे. अशा स्थितींत 
ते जुन्याचे अभिमानी आहेत असें म्हणण्याचें धाडस कोण करील £ अमेरि-. 
कन ब्रह्मविद्येच्या व्रक्षावर बांधलेल्या या कलमाचा जयजयकार करण्यास 
कितीतरी तरुण हिंदु अहमहमिकेनें पुढें येत आहेत ! या अमेरिकन ब्रह्म- 
विद्येची विशेष महत्त्वाची अंगें म्हटलीं तर गडबड आणि धडपड; आणि 
एखाद्या ठिकाणीं डाळ शिजत नाहींसें वाटलें तर महात्म्यांच्या बंदुकांचा 
गोळीबार. 

सर्व विश्वाचे अस्सल ईश्वरीज्ञान आपणांपाशीं आहे असें थिऑसफिस्ट लोक 
निक्षून सांगत आहेत. फारच आनंदा'ची गोष्ट. वाटेल तें करून तें ज्ञान युप्त 
ठेवावयाचें असा त्यांचा संकल्प आहे, हें तर. आमच्या आनंदांत आणखी भर 
पाडण्यास साधन झालें आहे. या ज्ञानगंगेचा ओघ जर आम्हां दुर्बळ पामरां- 
वर--आणि त्यांतल्या त्यांत हिंदूवर-एकदम कोसळला तर मात्र आमची 
धडगत दिसत नाहीं. थिऑसफी या शब्दाचा सध्याचा अर्थ म्हटला तर 
मिसेस बेझंट हाच. मॅडम ब्लॅव्हॅंट्स्की आणि ऑल्कॉट यांची ब्रम्हविद्या आतां 
जरा कोंपऱ्यांत जाऊन बसली आहे आणि बेझंटबाईंची विद्या पुढें आली आहे. 
बेझंटबाईचे उद्देश स्तुत्य आहेत आणि त्यांचा उत्साह व चिकाटी हीं वाखाण- 
ण्यासारखीं आहेत हें कोणीही कबूल करील. 

थिऑसफीला ज्याप्रमाणें भगत पुष्कळ मिळाले आहेत, त्याप्रमाणेंच 
तिच्यावर टीकेचा भडिमार करणारेही पुष्कळ आहेत. खुद्द आमच्याविषयी 
म्हणाल तर आम्हांला थिऑसफीचें कार्य सर्वथा चांगलेंच आहे असें वाटतें. 
आमच्या दृष्टीनें त्यांत दूषणास्पद असें कांहींच नाहीं. थिऑसफीच्या ज्या 
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-कांहीं कार्यांचा आज प्रत्यक्ष उपयोग होत आहे, तीं कार्ये अर्थात्‌ चांगलीं आहे- 
'तच. त्यांबद्दल वाद असण्याचें कारण नाहीं. पण आज जें वाईट म्हणून दिसतें 
आहे तेंही चांगलेंच आहे. कांहीं लोकांच्या ध्टीनें तें वाईट असेल; पण 
आमच्या ध्टीनें परंपरया तें चांगळेंच आहे. अनेक प्रकारच्या लोकांची-भुव- 
नांची-माहिती थिऑसफिस्टांना आहे. जणुंकाय ते स्वतः जाऊन ते लोक 
पाहूनच आले आहेत ! त्या लोकांत राहतात कोण, त्यांत दरीखोरीं कोठें 
आहेत, तेथली हवा कशी आहे वगेरे गोष्टींवद्दळ माहिती त्यांजकडूनच आप- 
णांस मिळण्याजोगी आहे. भुतेंखेतें जिवंत थिऑसाफिस्टांशीं बोलतात ! या 
साऱ्या प्रकारांची माहिती आपणांस त्यांजकटटूनच प्राप्त होण्याजोगी आहे. 
खरे ज्ञानी या सद्राखालीं पास होण्याला थिऑसफीसारखें साधन आम्हांला 
'तरी दुसरें ठाऊक नाहीं. या ज्ञानरसाची पिचकारी शरिरांत मारून घेतली कीं 
"एक प्रकारचे विलक्षण जंतु कांहीं लोकांच्या मेंदूंत तयार होतात, आणि त्यामुळें 
-आपण पूर्ण ज्ञानी आहों असें भासविण्याचा अधिकार जणुं काय त्यांस प्राप्त 
होतो. 

थिओऑसफी काय अथवा दुसरी एखादी संस्था काय, ती जें कांहीं सत्कार्य 
करीत असेल, त्याला विरजण घालण्याची आमची इच्छा नाहीं. तथापि * आति 
सर्वत्र वर्जयेत्‌ एवढें ह्मणण्याचा अधिकार आह्यांस पोंहोंचतो. अति तेथें 
माती? हा अनुभव आमच्या लोकांना पूर्वकालीं अनेकवार येऊन चुकला 
आहे. लखनौच्या * अँडव्होकेट पत्रांत थिऑसफीवद्दल जी लेखमाला येऊन 
शेली, तीवरून लखनौच्या लोकांच्या मनःस्थितीचें अनुमान काढावयाचें ह्टलें 
तर तें फारसें अनुकूल येईल असें आम्हांस वाटत नाहीं. थोडक्यांत इतकेंच 
'म्हणावयाचें कीं ती लेखमाला पाहून आम्हांला अतिशय खेद झाला. मूर्ख- 
पणानें विध्वंसक टीका करून एखाद्या कार्याची माती करावयाची हें खोडसाळ- 
पणाचें आहे खरें; पण मिथ्या स्तुतींची रेलचेल उडविणें हेंही तिरस्करणी- 
-यच आहे. » 

या अमेरिकन झाडाचें जें हें कलम हिंदुस्थानांत आलें आहे, त्याचीं स्वादिष्ट 
फळें तरी कोणतीं आहेत £ अमेरेकेंतल्या भूतविद्येच्या भाषेंतील शाब्दांबद्दल 
येथें कांहीं संस्कृत शब्दांचा भरणा झाला. अमेरिकेंत कांहीं भुताटकीचे खेळ 
दाखविले जात, त्यांची जागा येथें महात्म्यांनी पटकावली आहे. तिकडे कर्ण- 


-खंड. ] थिऑसफीसंबंधीं कांहीं स्फुट विचार, २७१ 


हित” यिड स्कल ््कन्स्स्स्य्ययाना 
'पिशाचें वश होतीं, त्या ऐवजीं येथें महात्म्यांकडून संदेश येतात. अमेरिकें- 
तील झाडाचें कलम येथें आणून लाविल्यावर त्याला जीं नवीं फळें आलीं 
'तीं हींच. 

“ अँंडव्होकेट पत्रांत लेख लिहिणाराला या सर्व गोष्टींची माहिती असे- 
लच असें आम्ही म्हणत नाहीं; पण आमचें हिंदु राष्ट्र आणि त्याचे थिऑस- 
फिस्ट हे एकच आहेत असें भासविण्याची खटपट मात्र त्यानें करूं नये. 
थिऑसफीचा जो देखावा दिसत आहे, त्यांतून आरपार नजर आम्हीं फॅकली 
आहे. आमच्या हिंदु राष्ट्राला या देखाव्याची वरोबर किंमत आरंभापासूनच 
कळून आली आहे. मेडम ब्लॅव्हॅट्स्की हिनें स्वामी दयानंद सरस्वती यांस या 
जाळ्यांत गुंतविण्याचा यत्न केला होता; पण त्या महापुरुषानें तिला ज्ञिट्का- 
रून दिल्यापासून आमच्यांतील वहुतेकांस या विद्येचें खरें रहस्य कळून चुकलें 
आहे. क 
“ अंडव्होकेट ? मधील लेखक थिऑसफीला कितीही भाळला असला तरी 
या कलियुगांतही अनेक सद्गुरू खुद्द आमच्यांत आहेत आणि आम्हां लोकां- 
नाही अध्यात्मविद्येचें ज्ञान पुरेसें आहे, हे त्यानें नीट ध्यानांत धरावें. अध्यात्म- 
'विद्वेसाठीं रशियन किंवा अमेरिकन भुतांच्या ओंजळीनें पाणी पिण्याची आम्हांला 
-यात्किचितही गरज नाहीं. 

ही लेखमाला हिंदु आणि हिंदुधर्म यांना अत्यंत अपमानकारक आहे असें 
आम्ही स्पष्ट म्हणतों. पाश्चात्त्य देशांतून आगबोटी भरून धर्माची पोतीं इकडे 
आणण्याची आम्हां हिंदूना गरज नाहीं आणि इच्छाही नाहीं हे असल्या 
-लेखकांनीं खूप ध्यानांत ठेवावें. दुसऱया हजारों वस्तू त्यांजकडून घेण्यांत जो 
अपमान आम्हांस सोसावा लागत आहे, त्यांत या नव्या अपमानाची आणखी 
भर कशाला १ 

बाहेरून धर्म यावा अशी जर कोणाची स्थिति असेल, तर ती पाश्चात्यां- 
:चीच आहे. ती गरज आजपर्यंत आम्हीं पुरी पाडीत आलोंच आहों. थिऑ- 
सफीनें तिकडे जर कांहीं कार्य केळे असलेच तर तें हेंच कीं हिंदुधर्माच्या 
वाटेत तिनें डोंगर मात्र उभे करून ठेविले आहेत. तिनें ज्या अनेक प्रकारच्या 
हातचलाख्या तिकडे केल्या, त्यामुळें हिंदूंच्या धर्माच्या प्रसाराला अडथळा 
मात्र झाला. एडविन आनोल्ड सारख्या कवीला अथवा मोक्षमुळृरसारख्या 
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भद्टला एकीकडे शिव्या द्यावयाच्या आणि दुसऱ्या बाजूनें त्यांच्याच कच्छपी 
लागून त्यांच्या मार्फत पाश्चात्य लोकसमूहाला आपल्या भजनीं लावावयाचे, 
आणि विश्वज्ञानाचा गडा कायतो आपणांजवळच आहे असें भासवावयाचें; या 
हातचलाख्या सदरहू लेखकास माहीत असल्या पाहिजेत. असलें अजब ज्ञान 
सातासमुद्रांत दडवून ठेवल्यासारखे गुप्त ठेविळें जाणार हें ऐकून कोणाचाही. 
जीव खालीं पडल्यावांचून राहणार नाहीं. आंब्याचीं झाडें उत्पन्न करण्याची 
फकीरी विद्या अथवा गारुड्याचे खेळ हीच कायती हिंदूंची ब्रह्मविद्या असा. 
समज पाश्चात्य राष्ट्रांत उत्पन्न करण्याचें कार्य मात्र थिऑसफीनें चोख वजा- 
विलें आहे हें कवूल केलें पाहिजे. हिंदुधर्माची वाढ पाश्रात्त्यंदेशांत होण्याला 
थिऑसफीनें जी काय विनमोल मदत केली ती हीच ! 

तथापि थिऑसफीनेंही सर्व देशांत सद्यःफलदायी अशी एक काम- 
गिरी करून ठेविली आहे. प्रोफेसर कॉक यांनीं क्षपरोगावर एक पिचकारीचे 
औषध तयार केलें आहे. त्या ओषघाची पिचकारी रोग्याच्या फुप्फुसांत 
मारिली तर त्यांतले रोगजंतू निराळे करतां येतात असें म्हणतात. वत्याच- 
प्रमाणें समाजाच्या फुप्फुसांत थिऑसफीच्या औषधानेंही एक कामगेरी बजा- 
विली आहे. ती ही कीं, अध्यात्मविद्येचे खरे आणि निःसीम भक्त कोण व 
ढोंगी, गारुडी, भ्रमिष्ट व अवनत कोण यांची निवड करण्यास सुलभ झालें आहे. 


र्ध 
न्त्र शज 


नसो. यू 
डॉ. पॉल डयूसन. 
( ब्रह्मवार्दीत लिहिलेला, इ. स. १८९६. ) 


आज या गोष्टीला सुमारें एक तप होत आलें. जर्मनींतील सुप्रसिद्ध प्रोफे- 
सर लॅसन, हे एका अपरिचित भाषेबद्दल एक व्याख्यान देत असतां एक 
विद्यार्थी तें ऐकत होता. या विद्यार्थ्यांचा बाप पाद्याचा धंदा करून आपल्या 
कुटुंबाचा चरितार्थ चालवीत असे. त्याला आठ मुलें असून आमचा हा विद्यार्थी 
त्यांपैकींच एक होता. त्या दिवशीं प्रो. लॅसन हे संस्कृत भाषेबद्दल माहिती 
सांगत होते. या व्याख्यानांहा हजर राहणार्‍या विद्याथ्यीस कांहीं फी द्यावी 
लागत नसे. युरोपखंडांत संस्कृताचा प्रचार वाढत असला; तरी संस्कृतवियेचे 
ज्ञानदान हें गुखूल्च्या चरितार्थाचें साधन अद्यापि होऊं शकत नाहीं. कदाचित्‌ 
एखाद्या विश्वविद्याल्यानेंच त्या गुरूला हाताशी धरलें, तर मात्र गोष्ट वेगळी. 


संस्कृतविद्येचें वीज ज्या धीर पुरुषांनी प्रथम जसनींत नेलें, त्यांपैकी प्रो. 
लॅसन हे जवळजवळ शेवटचेच पंडित होत. हे जर्मन पंडित खरोखरच 
असामान्य कोटीपैकीं होते असें म्हणणें भाग आहे. आर्यविद्येचा प्रसार 
जर्मनीमध्ये करण्यांत त्यांना कसल्याही प्रकारचा लौकिक फायदा नव्हता. त्यांचा 
मोठा फायदा म्हटला, तर त्यांच्या स्वतःच्या शुद्ध आणि निःस्वार्थी अंतःकर- 
णाचें समाधान हाच. कविकुल्युरु श्रीकालिदास यांच्या अभिज्ञान शाकुंतलाचा 
कांहीं भाग, प्रो. लॅसन हे त्या दिवशीं सांगत होते. ह्या वेळीं तेथें अनेक विद्यार्थी 
जमले होते; पण आमच्या या तरुण विद्यार्थ्याइतकें दुसर्‍या कोणाचेंही चित्त 
त्या विषयाकडे वेधले गेलें नव्हतें. नाटकाच्या ज्या भागाचें विवरण पंडित लेसन 
करीत होते, तो भाग अत्यंत चित्तवेधक होता खरा; पण ज्या भाषेंत तें नाटक 
लिहिलें गेलें ती भाषा पॉल ड्यूसन "याला अधिक चित्तवेधक वाटली. विष- 
यापेक्षां भाषासोंदर्याचा परिणाम त्याच्या चित्तावर अंधिके झाला. युरोपीय 
पंडितांना अपरिचितपणामुळें या भाषेंतील व्यंजनें आणि जोडाक्षरें उ्वारण्या- 
,सही कठीण जातात आणि तोंडे वेडींवांकडीं करावीं लागतात; आणि इतके. 
करूनही उच्चारांतील बोबडेपणा सर्वथा नंष्ट॑ं होत नाहीं; प्रो, लेसन यांसही 
ही अडचण होतीच; पण तशा स्थितींतसुद्धां भाषेच्या मूळ गांभोर्याचा, 
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परिणाम पॉल डचसन याजवर झाल्यावाचून राहिला नाही. त्यात त्या भाषेनें 
पुरतें मोहून टाकलें. व्याख्यान संपल्यावर पॉल घरीं आला; पण रात्रभर 
त्याच्या मनांत ती भाषा घोळत राहिली. त्याच्या चित्ताला जी तळमळ लागली 
तिनें त्याची झोपही उडवून नेली. त्या दिवसापर्यंत जी भूमि त्याला सर्वथेव 
अज्ञात होती, त्या भूमीच्या एखाद्या सुंदर भागाचें दर्हन आपणांस होत आहे 
असें त्याला वाटलें. अनेक देश्यांचीं अनेक प्रकारचीं चित्रें त्यानें पाहिलीं होती; 
पण या नव्या चित्रांतील रंगांच्या मिश्रणाने त्याचें चित्त आनंदांत आणि 
आश्चर्यात बुह्टन गेलें ! हें चित्र त्याला केवळ अपूर्व वाटलें. 
पॉल ड्यूसन हा तरतरीतपणाबद्दल नांवाजलेला विद्यार्थी होता. तो मोठा 
पंडित होईल, आणि कीतींचाच नव्हे तर विशेषतः द्रव्याचा लाभ करून 
घेईल अशी त्याच्या आप्तेषटंस फार आश्या होती. या त्यांच्या आदोचा भंग 
होण्याची वेळ आली काय १ आजचें व्याख्यान त्या विचाऱ्यांच्या आशेच्या 
रस्त्यांत आडवे पडलें. पॉलला ध्यानीं, मनीं, स्वप्नीं, संस्कृतावांचून 
कांहीं दिसेना. त्या वेळच्या युरोपीय पांडेतांपैकीं बहुतेकांच्या कानांवरून त्या 
भाषेचें नांवही गेलें नव्हतें. त्या भाषेच्या अध्ययनानें द्रव्यलाभाची यात्किचित्‌ 
आज्या आज सुद्धां नाहीं हें मीं पूर्वी सांगितलेंच आहे; पण पॉलच्या मनांत हें 
वेड इतकें पर्के भरलें, कीं त्याला संस्कृत भाषेवांचून दुसरें कांहीं सुचेनासेंच 
झालें. आम्हां भारतवर्षींयांना या मन:ःस्थितीचें रहस्य सध्यातरी समजण्या- 
सारखें नाहीं. ज्यांत द्रव्यलाभ नाहीं ती विद्या शिकण्याची खटपट कराव- 
याची १ “शांत पापम्‌ । शांत पापम्‌ ।” द्रव्यलाभाच्या आरोेरिवाय एखाद्या 
विद्येच्या मार्गे लागणारा वेडा पीर या दुनियेंत असेल, असें आम्हां लोकांस तरी 
वाटत नाहींसें झाळें आहे; पण आजसुद्धा असे वेडे पीर आंमच्यांत कांहीं 
., थोडेथोडके आहेत असें नाहीं. काशी किंवा नडिया यांसारख्या ठिकाणीं, केवळ 
संस्कृतविद्येचा अभ्यास करणारे लोक-विशेषेंकरून संन्यासी-आजही पुष्कळ 
आढळतात. यांत कांहीं तरुण आणि कांहीं अगदीं वृद्धही असतात. अक्या 
वयांत संस्कृतविद्येचें अध्ययन करून द्रव्यप्राप्ति होणें शक्यच नाहीं. तशां- 
तून या विद्यार्थ्यांची सांपत्तिक स्थिति पाहिली, तर तीही समाधानकारक असते. 
असें नाहीं. युरोपीय विद्येचें अध्ययन करणाऱ्या आमंच्या हिंदु मुलांची राहणी 
आषि या विद्यार्थ्यांची राहणी यांत जमीनअस्मानांचें अंतर आहे. तेलवातीच्या 
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ज्य क्क कक 
सिणामिण जळणाऱ्या दिव्यापुढें रात्रीच्या राची बसून ते हस्तलिखेत पोथ्या 
वाचतात. या दिव्यांचा उजेड तर इतका प्रखर असतो, कीं अलीकडल्या युरो- 
-पीय विद्याथ्यीची थोड्याच दिवसांत आंधळीकोरदिंवीर व्हावयाची. एखाद्या 
दुर्मिळ हस्तलिखिताकरितां अथवा एखाद्या महापंडिताच्या भेटीकरितां शेंकडों 
मैल पायांनी चाळत जावयाचे, आणि उदरनिर्वाहाचे साधन म्हणजे चौपदरी, 
हेंच. अद्या दरदोंतही, त्यांचें मन त्यांच्या अभ्यासाच्या विषयाबाहेर कधींही 
भटकत नाहीं; हें आश्चर्य नव्हे काय ? असा अभ्यास करतांकरतां कित्येकांचे 
काळ्यांचे पांढरे झाले, तरी अभ्यास अजून चाळू आहेच! परमेश्वरकृपेनं असले 
विद्येचे खरे भोक्ते, आजच्या स्थितींतही आमच्या देशांत आढळतात ही 
मोठ्या भाग्याची गोष्ट आहे. आमच्या सध्याच्या स्थितींतही ज्या विद्येवद्दल 
आम्हांस यथार्थपणे अभिमान वाटतो, ती विद्या अशाच पद्धतीनें शिकलेल्या 
मनुष्यांनीं, इतक्या परिणतावस्थेस नेऊन पोहोंचविलेली आहे. आर्यभूमीच्या 
अश्शाच पुत्रांनी ही कामगिरी करून ठेवलेली आहे. उलटपक्षीं हजारो रुपयांचा 
खर्च करून, चाळू काळीं मिळणारी अनेक प्रकारची मदत घेऊन, आणि कोण- 
त्याही प्रकारची अपेष्टा न सोसतां, आज जे आमचे विद्याथी विश्वविद्याल्याचे 
शिक्के धेऊन बाहेर पडतात, त्यांची विद्ठत्ता आणि ही प्राचीन पद्धतीची विद्ठत्ता 
यांची तुळना केली, तर काय आढळून येतें १ आपला नित्याचा अनुभवच या 
प्रश्नाचे चोख उत्तर देईल. विद्येसंबंधीं आर्यावर्ताची जी ख्याती सार्‍या जगांत 
एके काळीं होती, तीच आजही असावी अशी इच्छा आजच्या विद्यार्थिवर्गीस 
असेल, तर तें काम चालू शिक्षणपद्धतीनें होणें नाहीं. कोणत्याही प्रकारची आज्ञा 
चित्तांत न धरतां जे श्रम संस्कृतविद्येचे विद्यार्थी करतात, त्याचप्रमाणें अर्वाचीन 
विद्याथ्यीनीं निरलसपणें आणि अहेतुक चित्तानें त्यांचा कित्ता गिरविला पाहिजे. 
खरी विह्ठत्ता अंगीं मुरण्यास, अनास'क्तता, अत्यंत उत्साह आणि कोणत्याही अड- 
चचणी सोसण्याची शक्ति, हॉ आवश्‍यक आहित. दुसर्‍या सार्‍या राष्ट्रांस जर्मनी 
आज मागें सारूं लागला आहे याचें कारण तरी हेंच. अशा प्रकारचा विद्यार्थि- 
वर्ग आज जर्मनींत आहे. परथ्वींतील सार्‍या राष्ट्रांत जर्मनीने आज अघाडीची 
जागा मिळविली, ती अशा विद्यार्थिवर्गाच्या जिवावरच मिळविली आहे. असो. 
प्रारंभीं सांगितल्याम्रमाणें पॉल ड्यूसन याला संस्कृतविधेची गोडी लागली, 
आणि त्या भाषेचा अभ्यास करावयाचा असा निश्चय त्यानें केला, हा अभ्यास 
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करावयाचा हें कांहीं सोपें काम नव्हतें. आमच्या जुन्या पद्धतीच्या विद्यार्थ्यांना 
जे हाल सोसावे लागतात आणि प्रसंगीं उपासमांरही होते, तशीच स्थितिः 
ड्यूसनचीही झाली. पण धीर न सोडतां त्यानें अभ्यास केला आणि पूर्वपरं- 
परेला अनुरूप अशी खरी विद्याही त्यानें प्राप्त करून घेतली. पंडित पॉल डयूसन 
हे कील येथील विश्वविद्याल्यांत अध्यात्मविद्येचे अध्यापक असून, सार्‍या युरो- 
पांत त्यांच्या धवलकीर्तींचा परिमळ पसरला आहे. डॉक्टर पॉल डयूसन यांचें 
नांव ऐकलें नाहीं असा हिंदु पंडितही बहुधा क्वचितच असेल ! युरोपांत व 
अमेरिकेंत संस्कृत भाषेचे पंडित मीं अनेक पाहिले. वेदान्ताची अभिरुचीही 
त्यांपैकी कित्येकांना आहे. तसेंच त्यांच्या बुद्धीची कुशाय्रता आणि त्यांचें, 
संस्कृतावरील निरपेक्ष प्रेम, हीं वाखाणण्यासारखी आहेत हेंही खरें; पण पॉल. 
ड्यूसन ( देवसेन हें त्यांचें आवडतें नांव ) आणि वृद्ध भद्र मोक्षमुछर हेच 
कायते आर्यभूमीचे आणि आर्यविद्येचे खरे निःसीम भक्त आहेत असें मला वाटते.. 
येथें या वेदान्त्याची व माझी भेट ज्या दिवशीं झाली, तो दिवस माझ्या 
स्म्तिपटावर कायमचाच राहील. माझ्या आयुष्यांत अत्यंत आनंददायक असे 
जे कांहीं प्रसंग घडले, त्यांपैकीच हा प्रसंगही होय. डॉक्टर पॉल, त्यांची पत्नी. 
आणि कन्या यांजबरोबर जर्मनींत कित्येक दिवस मीं प्रवास केला; आणिः 
त्यानंतर लंडनमध्येंही कित्येक वेळां त्यांची व माझी भेट झाली. या सर्व प्रसंगीं 
मला अपूर्व आनंदाचा लाभ झाला. 
संस्कृतविद्येचा प्रसार युरोपांत झाला त्यावेळीं अगदीं आरंभीं ज्यांनीं या 
अभ्यासास सुरुवात केली, त्यांनीं तो अभ्यास विशेष कुशाम्र बुद्धीनें केला असें 
म्हणतां येत नाहीं. हा अभ्यास बहुतांशीं त्यांच्या केवळ लह्रीप्रमाणें झाला. 
त्यांचें ज्ञान अगदीं कोते; आणि तसल्या अध्याकच्च्या ज्ञानापासून मोठें फळ. . 
मिळविण्याची आकांक्षा त्यांनीं धरली होती. यामुळें त्यांजजवळ जें कांहीं 
थोडें ज्ञान होतें, त्याचा दाक्य तितका मोठा बडेजाव त्यांनीं करून दाखविला. 
संस्कृतविद्रेचा नवीनपणाचा परिणाम त्यांच्या कल्पनेवर अधिक झाला अस- 
ल्यामुळें, लहानसहान गोष्टींसही त्यांनीं वाजवीपेक्षा आधिक महत्त्व दिलें.शाकुंतळ 
नाटक म्हणजे हिंदुतत्त्वज्ञानाचा मोठा ग्रंथ, असेंही म्हणण्यापर्यंत त्यांची मजल: 
गेली होती. त्या काळीं असे युरोपीय पंडित थोडे होते असें नाही; पण या 


लाटेला अटकाव करणारी दुसरी प्रतिस्पर्धी लाट.लवकरच उत्पन्न झाली. या 
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डुसर्‍या पंडितांच्या इ्टीनें पूर्वैकडीळ कोणतीही चीज केवळ त्याज्य. केवळ 
उपहासास पात्र. पण ज्या भाषेंतील विद्येवर टीका करण्याचें त्रत यांनीं स्वीका- 

रले होतें, त्या भाषेचें यांचें ज्ञानही अपूर्वच होते; इतकें की, जवळजवळ शून्य. 

'संस्कृताच्या अभ्यासापासून कांहीं फायदा होणार नाहीं अशी त्यांची आगा- 

ऊच खात्री झाली होती. केवळ कल्पनातरंगांत वाहत गेल्यामुळें, पहिल्या 

'पिढींतील लोकांस संस्कृतविद्येंत ज्याप्रमाणें गुलाबाचे ताटवे आणि कस्तुरी 

हीं जिकडेतिकडे दिसत होतीं, त्याचप्रमाणें या दुसऱ्या पिढीला सर्वत्र त्याज्य 
भाग दिसूं लागला. पूर्वीच्या सर्व पंडितांवर एकसहा ताशेरा झाडण्याचा क्रम 

यांनीं सुरू ठेवला होता; पण त्यांच्या या प्रयत्नांत खरें तथ्य मुळींच नव्हतें; 

इतकेंच नव्हे, तर हे प्रयत्न धारष्ट्यांचेही होते असें म्हटलें पाहिजे. तकांतून 
संस्कृत भाषेच्या पुरस्कत्याचें अध्ययन शाकुंतळ नाटकाच्या पलीकडे फारसें 
गोळें नसल्यानें, उलटपक्षाच्या धार्ट्यांला अधिकच स्फुरण चढले; आणखी असें 
'कौं, ज्या श्रोतृगणासमोर या हल्ल्याचें काम चाले, त्याचा अधिकार आणि 
त्याचें संस्कृत भाषेचें ज्ञान किती होतें म्हणाल, तर त्या भाषेंतील- एखादा 
शब्दही कधीं त्यांच्या कानांवरून गेला नव्हता. संस्कृत भाषेच्या बऱयावाईट- 
“पणाचा निवाडा करणारे न्यायाधीश या प्रकारचे, आणि वादीम्रातिवादी त्या 
अ्रतींचे ! अशा स्थितींत ज्ञानरसाचा पूर किती वाहत असेल आणि त्यांत कोण 
वाहून जात असेल, कीं त्यांत सर्वच गटंगळ्या खात असतील, हें कोणी सांगावें १ 
साराच गोंधळ! एका सुप्रभातीं आम्ही बिचारे अशरण हिंदु लोक जागे होऊन 
पाहतो, तों काय चमत्कार सांगावा! आमचें आमचें म्हणून ज्या चिजा आम्ही 
आजवर उराशीं बाळगल्या, त्या साऱ्या चोरीस गेलेल्या ! एक टोळी जी 
पृथ्वीच्या पोटांतून अचानक उद्भवली, तिनें आमच्या सार्‍या जिनसा पसार 
केल्या .!.. दुसरी टोळी आली तिनें आमची शिल्पकला लांबवली ! तिसरीनें 
आमच्या सार्‍या शात्लांचे अवशेष पळविले ! आतां आमचें तें काय राहिलें १ 
'धर्म £ छे. तोसुद्धा आतां तिसऱयांच्या ताब्यांत गेला. धर्मांचा उद्भव प्रथम 
हिंदुस्थानांत झाला म्हणतां£ छे. नांवसुद्धां घेऊं नका. तोसुद्धा तुम्हीं दुसऱ्या 
कडूनच उसना घेतला आणि आतां लचेगिरीनें वारसदारीचा हक्क सांगतां ! 
त्या काळीं सर्वत्र हीच धामधूम. सर्वच विद्वान्‌ आणि सर्वच शोधक. सर्व एका 
-हहानशा जाग्यांत नानाप्रकारचे शोध लावूं लागले ! आणि तेथें तर सर्वच अंधार | 
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यामुळें ते एकमेकांचेच पाय तुडवीत सुटले ! पण ही ज्वराची भावना लवक- 
रच थंडावली, आणि भावी आशेचा अरुणोदय झाला. पौवीत्य विषयांवर मतें 
झोकून देण्याचा काळ आतां राहिला नाहीं. अंगीं गाढी विद्ठत्ता आणि अत्यंत 
कुशाम्र बुद्धि असल्यावांचून या कामाला हात घालणें, म्हणजे आपणच आपलें 
हंसें करून घेणें आहे, ही गोष्ट पुष्कळांच्या लक्ष्यांत आली. आर्यपरंपरेची नुसती 
अवहेलना करून तिला तुच्छता आणण्याचा यत्न करणें, हें काम दिसतें तितके 
सुरक्षित नाहीं असें त्यांना आढळून आलें. स्वप्नांतही लक्ष्यांत न येणारी गुह्ये,. 
या आर्यपरंपरेच्या पोटीं आहेत अशी त्यांची खात्री झाली. 

या काळानंतर युरोपांत उद्भवलेला संस्कृत भाषेचा विद्यार्थिवर्ग, अधिक 
लीन वृत्तीचा, अधिक सानुकंप आणि अधिक सुशिक्षित असा आहे. ज्यांच्या 
अंगीं विद्या वाणली आहे, त्यांची स्थिति “वृक्ष फार लवती फलभारें? अशी होणें 
हें वाजवीच आहे. त्याचप्रमाणें त्यांच्या अंगीं सहानुभूति असावी हेंही युक्त 
आहि. कारण, "त्यांची अंतःकरणें ज्ञानरसाच्या आकंठ पानानें तृप्त झालेलीं 
असतात. या जुन्या आणि नव्या पक्षाची सांखळी जुळविणारा कुराल कारा- 
गीर भट्ट मोक्षमुळर हाच होय. दुसर्‍या कोणाही पंडितापेक्षां या वृद्ध आचा- 
याचे आह्यां हिंदूंवर अनेक उपकार आहेत. या बहाद्रानें अत्यंत उत्साहाने 
तारुण्याच्या, भरांत हातीं घेतलेलें काम नेटानें करून वृद्धावस्थेत तें पूर्ण केलें; 
हें पाहिलें ह्मणजे आश्चर्याने माझें मन थक्क होऊन जातें. कोणाचीही मदत 
नाहीं अशा स्थितींत जीर्ण झालेलीं हस्तलिखिते उकलावयाचीं, त्यांतली लिपी 
खुद्द आह्यां हिंदूंसही कित्येक वेळां दुर्बोध, आणि त्यांची भाषा अशी कीं, जिचें 
ज्ञान होण्यास सारा जन्मही पुरावयाचा नाहीं; अ्या स्थितींत ज्यानें एवढा; 
प्रचंड उद्योग हातीं घेऊन पार पाडला, त्याची खरोखरच धन्य होय ! त्याला 
एखाद्या जाड्या पंडिताची मदत तर नव्हतीच; € पण अडक्याचा तीन'वाला. 
एखादा वुभुक्षित पंडितही त्याला सांपडला नव्हता. “ महिन्याकांठीं सात- 
आठ रुपये खर्च केळे तर कोणत्याही विषयांतला एखादा * विद्वान्‌ मिळूं 
शकतो; ? अश्या अर्थाची एक ह्मण अमेरिकेंत आहे. फार झालें, तर प्रस्ताव- 
नेंत त्याचे आभार मानावे. अशांपेकींही एखादा पंडित मोक्षमुलृर यांस मिळाला 
नव्हता. एखाद्या शब्दाचा अथवा वाक्याचा अर्थ सायनाचार्यीनीं काय केला 
आहे आणि खरा पाठ कोणता, हें शोधून काढण्यासाठी त्यांना कित्येक दिवस. 


खंड. ] डॉ. पॉल डयूसन. २७९ 


4“ 


आणि कधांकधीं कित्येक महिनेही निघून जात. ही गोष्ट खुद्द त्यांनींच मला 

सांगितली. अशा रीतीनें जेथें केवळ घनदाट अरण्य होतें तेथें ज्यांनीं मोठा 

राजमार्ग निर्माण केला, त्यांची धन्य होय असेंच ह्मटलें पाहिजे. हा प्रचंड 

उद्योग ज्यानें निरपेक्ष बुद्धीनें केला, त्याचे आह्यां हिंदूंवर अनंत उपकार झाले 

आहेत असें ह्मणणें वावगें आहे काय ६ त्यांच्या अनेक लेखांत त्यांनीं प्रति- 

पादन केलेलीं सर्वच मतें आह्यांस मान्य होणार नाहींत; आणि कित्येक ठिकाणीं 

तीन्न मतभेद होईल हेंही खरें; पण असें असलें तरी त्यामुळें त्यांच्या परि- 

श्रमाचें मोल यत्किंचितही उणें होत नाहीं; मतभेद हे नेहमीं होणारच; पण 

या एका पंडितानें आमच्या पूर्वजांच्या विद्येचा जितका शोध केला, तिचें रक्षण 

केलें आणि तिचा प्रसार केला, तितकी का्मागेरी आह्यांपैकी एकाच्यातरी हातून 
होण्याची आशा होती काय? कीर्तीचा अथवा दुसरा कसलाही लोभ अंतः:- 

करणांत नसतां, केवळ प्रेमाला वरा होऊन लीन अंतःकरणाने त्यानें ही काम- 

गिरी बजावली आहे. 

प्राच्य विद्यांचा प्रेमानें अभ्यास करणाऱ्या पिढींत अग्नेसरत्वांचा मान 

' ज्याप्रमाणें भट्ट मोक्षमुळर यांस आहे, त्याचप्रमाणें त्यांच्या पुढील पिढीत 
बिनीचा मान देवसेन यांस दिला पाहिजे. आरंभीं या विद्यांकडे ज्यांचें लक्ष्य 

वेधले गेलें, त्यांनीं भाषासाम्याच्या दृष्टीनेंच या विद्यांचा अभ्यास केला. प्राचीन 

कालीं कोणत्या भाषा प्रचारांत होत्या, त्यांचा एकमेकींशी संबंध कोणत्या 

प्रकारचा होता आणि कोणत्या प्राचीन भाषांपासून कोणत्या अर्वाचीन भाषा 

उद्भवल्या, या विषयांकडेच त्यांनीं आधिक लक्ष्य दिलें होतें; पण यामुळें विचार 

रत्नांच्या प्रभेकडे आणि ल्यांतील अध्यात्मभागाकडे यांचें दुलक्ष्य झालें. 

मोक्षमुळर यांनीं प्रथम यांतील कांहीं रत्नें वेंचून काहून लोकांस दाखविली. 

त्यांच्या भाषापांडित्याबद्दह लोकांची आगाऊच खात्री झाली असल्यामुळें, 

त्यांनीं निदर्शनास आणलेल्या विचाररत्नांकडे लोकांचें चित्त आपोआपच 

वेधलें. भाषांचें साम्य आणि वैषम्य पाहत बसण्याची गोडी डॉ. ड्यूसन यांस 
नव्हती. प्रथमपासूनच त्यांचा कल तत्त्वज्ञानाकडे विशेष होता. प्राचीन म्रीक 

आणि अर्वाचीन जर्मन तत्त्वज्ञानाचा अभ्यास त्यांनीं अगोदरच केला अस- 

ल्यासुळें, आर्यतत्त्वज्ञानाकडे त्यांचें चित्त एकदम वळलें. उपनिषद्रंथांच्या अत्यंत 

खोल भागांत त्यांनीं घुडी मारली. अगदीं तळापर्यंत पोहोंचण्यांत त्यांनी 
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1... 1. नमिता 
माघार घेतली नाहीं. त्यांतील तत्त्वज्ञान त्यांच्या कुशाग्र बुद्धीला सर्वथैव पटलें 
आणि त्यांचें पूर्ण समाधान झालें. ज्या वैर्यानें त्यांनीं या कार्याला हात घातला 
होता, त्याच ैर्यानें त्यांनीं या तत्त्वज्ञानाची अलौकिकता लोकांच्याही नजरेला 
आणली. वेदान्ताबद्दल ज्या थोड्या पंडितांनी अत्यंत स्पष्ट असे उद्गार काढले, 
त्यांत डॉ० ड्यूसन यांची प्रमुखत्वानें गणना केली पाहिजे. आपण वेदान्त- 
मताबद्दल चार चांगले शब्द बोललो तर जुने नाणावलेले पंडित काय म्हण- 
तील, हा श्लुद्र विचार त्यांच्या चित्ताला शिवलाही नाहीं. सत्यालाही चैर्याच्या 
पाठिंब्याची गरज या जगांत लागत असते. तशांतून युरोपची स्थिति तर 
सध्या इतकी नाजुक झाली आहे कीं, प्रसिद्ध तत्त्वद्शी आणि पॅडिंत यांना 
लोकमतास भ्यावें लागतें. युरोपांत आज अश्या अनेक प्रकारच्या रूढी आणि 
अनेक प्रकारचे पंथ अस्तित्वांत आहेत कीं, त्यांजबद्दल यांपैकीं बहुतेक पंडि- 
तांचा यत्कितितही पूज्यभाव उरलेला नाहीं; पण तसें स्पष्टपणें बोळून दाख- 
विण्याचची छाती मात्र त्यांना होत नाहीं; इतकेच नव्हे, तर एखाद्या पंथांतील 
एखाद्या विक्षिप्त भागासंवंधीं त्यांस बोलावयाऱचें असल्यास, गुळमुळीत भाषा 
वापरून आणि विलक्षण द्राविडी प्राणायाम करून, त्यांना आपलेंम्हणणें अध्या- 
कच्च्या भाषेने सांगावें लागतें. युरोप खंडांत सामान्य लोकमताचें प्राबल्य या 
प्रकारचे आहे. अशा स्थितींत केवळ सत्यासाठी लोकमताची यत्किचितही पवा 
न बाळगता ज्यांनीं आर्यतत्त्वज्ञानाचा प्रसार युरोपांत केला, ते मोक्षमुछर 
आणि डॉक्टर पॉल ड्यूसन धन्य होत ! ज्या असामान्य घैयानें त्यांनीं हें 
कार्य युरोपांत संपादिलें आहे, त्याच वैर्यानें त्यांनी आमच्या चुकांचेंही माप 
आमच्या पद्रांत घालावें अद्यी माझी इच्छा आहे. प्राचीन तत्त्वरत्नांत पुढें 
पुढें भेसळ कशी झाली आणि त्याच तत्त्वांना प्रत्यक्ष व्यावहारिक रूप देण्यांत 
आम्ही कसे घसरलो, हें त्यांनीं दाखवावें. सध्याच्या आमच्या विपन्नावस्थेंत 
तर असल्या नरश्ादूलांचीच आह्यांस अधिक गरज आहे. एकीकडे पांहावें 
तों जुन्याची तरफदारी करणारा एक पक्ष दिसतो. खेड्यापाड्यांतल्या जाखा- 
ईजोखाईचे पूजाविधी हेंसुद्धां यांच्या दृष्टीनें मोठ्या शाक्षांच्या किंमतीचे ठर- 
तात. जुनें म्हणून जें कांहीं सांपडेल तें रत्न असें यांच्या दृष्टीला भासते. 
जुन्याची शुद्ध गुलामगिरी पत्करलेला हा पक्ष हिंदुस्थानांत वराच मोठा आहे. 
या पक्षाकडून दृष्टि वळवून दुसऱया बाजूकडे पहावें, तों एक निराळाच चमत्कार 
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या ती कक कक स्स्स 
नजरेस पडतो. या पक्षाच्या मतानें आम्ही लोक अगदीं कुचकामाचे, आम- 
न्यांत कांहींच अर्थ नाहीं. आमच्या साऱ्या इतिहासांत नांव घेण्यासारखा 
एकही भाग त्यांच्या दृष्टीनें दिसत नाही. आमची समाजरचना आणि धार्मिक 
विधी यांना एकत्र बांधून दारूच्या धडाक्याने उडविणें शक्‍य असेल, तर तें 
कर्मही हे लोक आनंदानें करतील. तत्त्वज्ञान आणि धर्म यांच्या प्राचीन जन्म- 
भूमीची त्यांस यत्किंचितूही कींव यावयाची नाहीं- 
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खासगी पर्त्रे. 
पत्र २८ वे. 
१४, ग्रेकोट गार्डन्स, 


वेस्टमिन्स्टर, लंडन:. 
प्रिय-> 


स्विट्झलंडांतून मी परत आल्याला आज तीन आठवडे झाले. लंडनांतील 
माझें कार्य हळूहळु वृद्धिंगत होत आहे. शिष्यवर्ग हळ्हळु वाढत आहे. 
वेदान्त आणि योग यांची गोडी अमेरिकन लोकांना फारच लागत चालली 
आहे. सध्यां तेथें वीस संन्यासी जाऊन राहिले तरी त्या. सर्वाचें काम नीट 
चालेल, एवढा मोठा शिष्यवर्ग आज तेथें तयार आहे. खरीं नाणीं जर भरपूर 
मिळालीं, तर अमेरिकन संस्थानें दहा वर्षाच्या अवधींत आपण पादाक्रांत 
करून टाकू; पण तशीं माणसें आहेत कोठें: तुमच्याइकडे पहावें, तर सारा 
वाजार मूखानीं भरलेला ! ब्रह्मज्ञानाच्या आणि स्वदेशभक्तीच्या बाता मात्र 
सवाहात माराल ! मद्राशांत मात्र कांहीं थोडें स्थेय आणि आपलें घोडें पुढे 
दमटण्याची विद्या आहे; पण पहावा तो प्रत्येक पुरुष चतुर्भुज ! प्रत्येकाच्या 
पायांत सवामणाची बेडी आहेच. अनासक्त राहून गृहस्थाश्रमी होणें हें वाईट 
आहे असें मी ह्मणत नाहीं; पण सध्या आपल्याला जर कशाची अत्यंत जरूर 
असेल,. तर ती ब्रह्मचर्याचीच. 

बाळा, आतां मला कशीं माणसें हवींत तें सांगूं का £ लोखंडाचे स्नायू, 
पोलादी ज्ञानतंतू आणि वज्राचीं मनें असलेलीं माणसें मला हवींत. क्षत्रि- 
याचें वीर्य आणि ब्रह्म-तेज हीं जेथें एकवटली असतील असे नरासेंह मला 
पाहिजेत. माझ्या नजरेसमोर आज अशीं लक्षावाधि मुलें खेळत आहेत.. 
माझ्या आझ्या पूर्ण करण्याचा अंकुर त्यांच्या ठिकाणीं मला दिसतो. अरेरे ! 
काय करूं £ आतां या सुंदर बच्चांचें बलिदान होईल. होमकुंडांत त्यांची पूर्णा- 
हुति पडेल. लम ! लग्न ! ! त्या तसल्या होमांच्या धडाडून पेटलेल्या अभिज्वाला 
मला दिसत आहेत. हीं माझीं सुंदर लेंकरें त्यांत लोटलीं जात आहेत. परमे- 
श्वरा ! या पिळवटलेल्या अंतःकरणांतून निघालेल्या आरोळ्या तुझ्या कानांवर 
अजून आदळत नाहींत काय १ किमानपक्ष शंभर मद्रासीतरी संसारावर असि 


२८६ स्वामी विवेकानंद यांचे समम्र ग्रंथ [ तृतीय 
1 आ क आ जतितवता तह वत हत कया डात 
ठेवण्याला तयार होतील आणि कमरा बांधून सत्यासाठी या जगाच्या अफाट 
रणांगणावर येतील, त्याच वेळीं मद्रासला जागृति येईल. देशोदेशी फिरून 
सत्याच्या वतीनें लढाया केल्या पाहिजेत. आजची वेळ अशी आहे, की वाहेर- 
देशीं बजावलेली एक कामगिरी, देशांतल्या हजार कामगिर्‍यांचची बरोबरी 
करील. परमेश्वराची मर्जी असेल, तर तसें अझूनही घडून येईल. 
भट्ट मोक्षमुल् मजवर दिवसेंदिवस अधिक प्रेम करूं लागले आहेत. दोन 
व्याख्यानें देण्यासाठी मी लवकरच ऑक्सफर्डला जाणार आहें. 
वेदान्तावर एक मोठा ग्रंथ लिहिण्याची तयारी मी सध्या करीत आहें. 
द्वैत, विशिष्टाद्रेत आणि अद्वेत यांजसंवंधींचीं श्रुतिवचनें गोळा करण्यांत मी 
गुंतलो आहें. संहिता, त्राह्मणे, उपनिषदूग्रंथ आणि पुराणें यांतून या तीन 
मतांना पोषक अक्षी वचनें तुम्ही कोणीं निवडून काढलीं, तर मला फार उप- 
योग होणार आहे. अक्षी वचनें काढून त्यांचें वर्गीकरण करावें आणि त्या त्या 
सद्रांत तीं नमूद करून, ग्रंथाचें नांव, अध्याय, वगेरे आंकडे पुढें लिहावे. 
अंथरूपानें आपल्या तत्त्वज्ञानाची खूण मागें ठेवल्याशिवाय इकडून निघून येणें 
मला बरें वाटत नाहीं. 
एकशेआठ उपनिषदे तामीळ लिपींत छापलेली असून, तीं म्हेसूर येथें 
प्रसिद्ध झालेलीं आहेत. या ग्रंथाची एक प्रत प्रोफेसर ,डयूसन यांच्या संग्रही 
मीं पाहिली. देवनागरी लिपींत छापलेला असा एखादा ग्रंथ मिळाल्यास अवरय 
पाठवावा. न मिळेल तर ती तामीळ प्रत पाठवून *तीवरोबर एका कागदावर 
तामीळ अक्षरें आणि त्यांसमोर नागरी लिपींतील तींच अक्षरें लिहून,पांठवावीं, 
-म्हणजे तामीळ अक्षरांची ओळख मी करून घेईन. क ती 
मद्रासेतील अँग्लो-इंडियन वर्तमानपत्रांत प्रमुख असलेल्या “ मद्रास मेल 
पत्रांत, माझ्या राजयोगाच्या पुस्तकावर फार अनुकूल अभिप्राय आला अस- 
ल्याचें मि० सत्यनाधन यांनीं सांगितलें. त्यांची व माझी भट लंडनांत झाली. 
त्या ग्रंथांत जीं कांहीं नवीं विधानें मीं केलीं, आहेत, त्यांकडे कांहीं प्रमुख अमे- 
रिकन इंद्रियविज्ञानशाछ्यांचें लक्ष्य वेधल्याचें माश्या कानावर आलें आहे. 
उलटपक्षीं विलायतेंतील कांडी. शा्रज्ञांनीं माझी थट्चही “उडविली आहे. झालें 
या क पाशा कांहीं विधानें भयंकर घार्ट्याचीं आहेत आणि त्यांपैकी 
चेत्‌ अखेरपयत अर्थशून्यच राहतील ! तथापि त्या 
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ग्रंथांतील कांहीं सूचना अश्या आहेत कीं, त्यांकडे अर्वाचीन इंद्रियविज्ञानवेत्त्यांचें 
लक्ष्य जितक्या लवकर जाईल तितकें बरें. असो. एकंदरीने झालें तें ठीक& 
असेंच म्हटलें पाहिजे. माझ्याबद्दल कोणी चार वाईट शब्द बोलल्यास त्याचे 
मला कष्ट नाहींत. वरी अथवा वाईट-पण या विषयाची सवंत्र चचा व्हावी 
इतकीच माझी इच्छा आहे. । 

आपल्या कार्याला नुकता कोठें आरंभ झाला आहे. इतक्यांतच एखाद्या 
लहानद्या अडचणीला भिऊन आपण हातपाय गाळले तर कसें होईल £ आतां 
आपल्या उद्देशाला एकसारखें चिकटून बसलें पाहिजे. “झालें ते पुष्कळ ? असें 
कधींच म्हणूं नये. 

या पाश्चात्यदेशांत एखादा मनुष्य आला आणि त्यानें नाना देश पाहिले 
म्हणजे त्यांचे डोळे लख्ख उघडतात. अशा रीतीनें फिरतांफिरतांच माझे 
साहाय्यकारी मीं मिळविळे आहेत. आमच्या हिंदुस्थानांत काय चिजा अपूर्व 
आहेत आणि कशाची तेथें उणीव आहे याची स्पष्ट ओळख इकडे करून 
दिल्यावरच मला सध्याचे साहाय्यकर्ते मिळाले आहेत. नुसत्या बडबडीनें इकडे 
कोणाची डाळ शिजेलसें वाटत नाहीं. खरोखर, दहाबारा लाख हिंदू ज्र जग- 
भर प्रवास करतील, तर त्यांत आपलें केवढें तरी हित होईल ! 

आपला, 
विवेकानंद. 

पत्र २९ वे. 

ता. १४ जुले १८९६. 

प्रिय डॉक्टर--- 
किती केलें तरी खुद्द इंग्रजाला इंग्रजी भाषा जशी लिहितां येईल तशी खुबी 
परकीयाला कधींही साधणार नाहीं. खुद्द इंग्रजांनीं लिहिलेल्या पुस्तकांतील 
कल्पनांचा प्रसार जितका लवकर होईल, तितका हिंदु “ इंग्रजी ? ग्रंथांतील 
कल्पनांचा होणार नाहीं. त्यांतल्या त्यांत इंग्रजी भाषेंत एखादा निबंध लिहिणें 
एक वेळ फारसें कठीण नाहीं; पण एखादी गोष्ट लिहिणें हे तर फारच कठीण! 
परकीयांकडून आपणांस मदत मिळेल, अशी भलतीच आशा बाळगू नका. 
एखाद्या व्यक्तीने काय अथवा राष्ट्राने काय, आपल्याच पायांवर उभें राहण्यास 


२८८ स्वामी विवेकानंद यांचे समम्र ग्रंथ, [ तृंतीय 
शिकलें पाहिजे. स्वतः मेल्यावांचून स्वर्ग दिसत नाहीं, ही म्हण सर्वत्र सार- 
हखीच लागू आहे. हीच खरी देशभक्ति. ज्या देशाला हें साधत नसेल, त्याची 
वेळ अद्यापि आली नाहीं असेंच समजलें पाहिजे. त्याने आणखी कांहीं काळ 
वाट पहावी. आपणांस साऱ्या हिंदुस्थानांत प्रकाश उत्पन्न केलाच पाहिजे. 
या दृष्टीनें आपण आपल्या कार्याला लागलें पाहिजे. 

कमळ ही पुनरुत्थानाची खूण आहे. पूर्वीच्या उः्चस्थितींचा अरुणोदय 
पुन्हा होऊं लागला आहे असें ही खूण सुचविते. ललितकलांत आणि त्यांतही 
विशेषतः चित्रकळेंत तर आपण फारच मागसलेले आहों. नव्या कल्पना 
चित्रित करण्याचें आपणांस मुळींच माहीत नाहीं. घनदाट अरण्यांत एखादें 
लहानसें तळें असून, त्यांत.कमळें नुकतींच उमलू लागलीं आहेत असा एखादा 
देखावा तयार केला, तर किती मनोहर होईल! अक्याच प्रकारच्या दुसर्‍या 
शेंकडों कल्पना चित्ररूपानें मांडतां येण्यासारख्या आहेत; पण हें हळ्हळु 

पुढच्या रविवारी मी स्विट्झलंडांत जाणार आहें. तेथून पावसाळ्याच्या 
सुमारास परत येईन, आणि पुन्हा कार्यास लागेन. सध्या मला विश्रांतीची 
गरज फारच आहे, हें आपणांस ठाऊक असेलच. 

परमेश्वराचा तुम्हा सवोस आशीवीद मिळण्याची इच्छा करणारा, 

विवेकानंद. 


पत्र ३० वै. 
६ ओगस्ट १८९६, 
प्रिय-- 
इतक्यांतच असा घावरूं नको. धीर सोडूं नको. माझ्या मुला, आपल्या 
हातून फार मोठमोठी कार्ये व्हावयाची आहेत; मग आतांच जर आपण असे 
हताश झालों, तर कसें होईल £ धेर्य धरं 


भर्टरे मोक्षमुळर यांजकडने मला फारच सुंदर पत्रें येत असतांत. भगवान्‌ 


रामक्रष्णांचें एर्खोदें मोठें चरित्र लिहावे, या हेतूनें ते सामुग्री जमा करीत 
आहेत 


खंड. ] ी खासगी पत्रें. . २८९ 

आतां वर्तमानपत्रांतल्या ढोलकें पिटणारांचा मला पुरा पुरा कंटाळा आला 
आहे. जगांतले अनेक मूख काय म्हणतात त्याला कान बहिरे करून, आपण 
आपल्या कामाला लागावे. सत्याच्या मागात कोणीही आड येऊं शकत नाही. 

स्विट्झलेंडांतही मी कांहीं एकाच गांवीं बसून राहत नाहीं. या गांवाहून 
त्या गांवीं असा मी बहुधा एकसारखा फिरत असतों. एखादा लेख लिहि- 
ण्याचें काम माझ्यानें होणार नाहीं, आणि सध्यां तें मला करावयाचेंही नाहीं. 
सध्या फार वाचनही उपयोगाचे नाहीं. पुढल्या महिन्यांत लंडनांत गेलो ह्मणजे 
तेथलें काम, माझी वाट पाहात बसलेंच आहे. हिंवाळ्यांत मी तिकडे येईन 
आणि तेथल्या कामाचा कसा काय जम बसतो तें पाहीन. 

तुह्यां सवोवरच माझें प्रेम आहे. शूर बचचांनों, आतां कार्याला लागा. आतां 
< नाहीं ) हा शब्दसुद्धा आपण विसरला पाहिजे. आपल्या कार्याच्या मागें 
परमेश्वर उभा आहे. त्याची महाशक्ति तुमच्याबरोबर आहे. मग त्यांना 
आतां उगीच तिष्ठत कां ठेवतां १ 


तुह्मां सववोचा, 
विवेकानंद. 

पत्र ३१ वे- 
खेत्री, २ एप्रिल. 


प्रिय डॉक्टर, - ग 
आपलें पत्र आतांच पावलें. माझ्यासारख्या क्षुद्र मनुष्यावर तुह्मी इतकें 


प्रेम करतां हें पाहून मला धन्यता वाटते. बिचाऱ्याच्या मुलाला देवाज्ञा झाली 
हें ऐकून मला अत्यंत वाईट वाटलें. ज्याची ठेव त्यानें नेली. “ नासतो 
विद्यते भावो नाभावो वियते सतः ” हा सिद्धांत आपणा सर्वास अवगत 
आहेच. याकरितां प्रसंगाला मान वांकविणें इतकेंच कायतें आपल्या हातीं उरतें. 
पूर्ण शांतीनें प्रसंग सोसणें हेंच आपलें काम आहे. तोफांच्या तोंडावर चाळून 
जाण्याचा हुकूम सेनापतीने दिला, तर तो अक्षरशः पाळणें हेंच छूर शिपा- 
याचें काम आहे. त्याबद्दल कुरकुर करून उपयोग काय ६ ती सववोतर्यामी 
दयामय जननीच त्याचें सांत्वन करो. त्याला तिनें आपल्या पोटाशीं घ्यावें. 
हीच इच्छा बाळगणारा 
विवेकानंद. 


स्वा, वि, खं, ३१-१९ 


२९० स्वामी विवेकानंद यांचे समम्र ग्रंथ, [ तृतीय 
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पत्न ३२९ वे. 
प्रिय-- 


आपणांस सध्या अनेक गोष्टींची आवरयकता आहे. प्रथम सर्व प्रकारच्या 
व्यवहारांत चोखपणा-अत्यंत चोखपणा-असला पाहिजे. तुमच्यांपैकीं कोणी 
लचा आहे असा माझ्या म्हणण्याचा अर्थ करूं नको. तसें माझ्या स्वप्नांतही 
येणार नाहीं; पण आम्हां हिंदु लोकांना या वाबतींत कांहीं दुष्ट संवयी 
लागल्या आहेत. आमच्या एकंदर व्यवहारांत अव्यवस्थितपणा फार असतो. 
हिशेब रोजच्या रोज लिहून ताळेबंदांत पैचीही चूक राहूं न देणें आणि सर्व 
व्यवहार शिस्तीनें करणें या गोष्टींची संवयच आमच्या अंगीं नाहीं. 

इुसरें असें कीं कोणतेंही काम हातीं घेतलें तर त्याची अव्यभिचारी भक्ति 
बाणली पाहिजे. तें कार्य उत्तम रीतीनें पार पाडीपर्यंत आपणांस मुक्ति मिळा- 
वयाची नाहीं, असें आपणांस वाटत राहिलें पाहिजे. जं मासिक तुम्ही सुरू केलें 
आहे, त्याचीच योजना इष्ट देवतेच्या जागीं करा, मग यदा कसें येतें हें तुम्हांला 


दिसेल. अत्यंत पवित्रपणा आणि गुखूल्च्या ठिकाणीं निःसीम आज्ञाधारकता 
हींच यशाची प्रमुख साधनें आहेत हें विसरू नको. 


एखाद्या धार्मिक वर्तमानपत्राचा परदेशांत मोठा खप होईल अशी भलतीच 
आशा बाळयूं नका. हिंदूंच्या अंगीं कांहीं सद्वुण आणि कृतक्ञत्ता असेल तर 
त्यांनींच अश्या पत्रांना आश्रय दिला पाहिजे. 

तुम्हीं आपल्या मासिकांतून वेदान्ताचा प्रसार अवऱ्य कराच; पण धर्मा- 
च्या बाबतींत कांहीं नवी कल्पना कोणीं काढिली अथवा एखादा नवा शोध 
लागला, तर त्यांचाही समावेश तुमच्या मासिकांत झाला पाहिजे. 

मिसेस ऑने बेझंट यांनीं भक्तीवर व्याख्यान देण्यासाठी आपल्या थिऑ- 
सफीच्या मंदिरांत मला बोलावले होतें. त्यांच्या बोलावण्याचा स्वीकार करून 
मीं एक व्याख्यान दिलें. कर्नल ऑल्कॉट हेही हजर होते. सर्व प्रकारच्या पंथांशीं 
माझी सहानुभूति आहे, हें दाखविण्याकरितां मीं हें व्याख्यान देण्याचें कबूल 
केलें. आमच्या लोकांनीं एक गोष्ट अवऱ्य लक्ष्यांत बाळगली पाहिजे; ती ही 
कौं, धार्मिक बाबतींत गुरुपद आम्हांलाच योग्य आहे, परकीयांना नाहीं. 
व्यावहारिक ज्ञान मात्र आम्ही त्यांजपासून शिकलें पाहिजे. 


मोक्षसुळृर यांचा लेख मीं पाहिला. मि. मुझुमदार यांच्या छोट्याशा 
'पुस्तकाशिवाय अधिक माहिती त्यांस मिळाली नाहीं ही गोष्ट लक्ष्यांत घेतां, 


स्खंड. ] खासगी पत्रें २९१ 
तो लेख एकंदरीनें वराच चांगला झाला आहे असें म्हटलें पाहिजे. श्रीराम- 
कृष्णांचें चरित्र ते लिहिणार असल्याचें त्यांनीं मला नुकतेंच कळविलें आहे. 
या कामीं मीं त्यांना थोडी बहुत मदत केली आहे; पण आणखी बरीच सामुग्री 
तुमच्याकडून आली पाहिजे. 

एकसारखें आपलें कार्य सुरू ठेवा. वाटेल तें करण्याची आणि हाळ सोस- 
'ण्याची तयारी तुम्हीं केली पाहिजे. “ मूर्खांमाजी परम मूख । जो संसारीं 
मानी सुख | संसारदुःखा एवढें दुःख । आणीक नाहीं ॥ ” हें विसरू नको. 

तुम्हां सवाचा, 

विवेकानंद. 


पन्न ३३ वे. क 
बुईंवेल्डन, 
इंग्लंड, २२ सप. १८९६. 
प्रिय-- 
प्रोफेसर डयूसन यांच्या संगतींत माझा जर्मनींतील काळ फारच सुखाचा 
गेला. तेथून आम्ही दोघे बरोबरच लंडनला आलों. त्यांचा मजवर फार लोभ 
जडला आहे. 
अद्यापि कितीतरी काम पडलें आहे. उदाहरणार्थ, तुळशीदास, कबीर, 
नानक आणि दक्षिणेंतील कित्येक साधू , यांचीं चरित्रें अवश्‍य तयार झाली 
पाहिजेत. पण तीं मुद्देसूद आणि रेखींव असलीं पाहिजेत, कशीतरी वेठ 
-वारलेली नसावी. 
तुमचा, 
विवेकानंद. 


पत्र ३४ वे. | 
लंडन, 
ती. २८ आक्टोबर १८९६, 
प्रिय-- 
कोणत्या महिन्यांत मी हिंदुस्थानांत येऊन पोहोंचेन हें आज मला नक्की 
सांगतां येत नाहीं. त्याबद्दल मी पुढील पत्रीं लिहीन. नव्या स्वामींनीं एका 


२९२ स्वामी विवेकानंद यांचे समप्र ग्रंथ. [तृतीय 
व. त... 1 ययन 
लहानश्या खासगी सभेंत काल आपलें पहिलें भाषण केलें. भाषण चांगलें झालें 
आणि मलाही तें फार आवडलें. ते पुढेंमागें लवकरच चांगले वक्ते होतील,. 
अशी मला खात्री वाटते. 

पुस्तकाचा प्रसार पुष्कळ व्हावा असें वाटत असेल तर हिंदुस्थानांत तीं 
पुष्कळ स्वस्त दरानें विकल्यावांचून गत्यंतर नाहीं. टाईपही मोठा वापरला 
तर लोक अधिक खुष होतील. आपल्या पुस्तकाची एखादी स्वस्त आवृत्ति 
काढतां आली तर ती जरूर काढा. आपलें पुस्तक याहून लवकर बाहेर याव- 
यास पाहिजे होतें. त्यामुळें एक मोठी संधि आपण गमाविली. पण आपल्या 
हिंदुत्वाला हें अनुरूपच आहे. चोर चोरी करून पळाला ह्मणजे दरवाजे वंद 
करावयाचे, हें आपलें फार जुनें ब्रीद आहे. ज्या त्या कामांत आमचें हेंच 
चालावयाचें आणि यामुळेंच आह्यांस सदोदित नुकसान सोसावें लागतें. वर्ष- 
भर वडबड झाल्यावर तुमचें पुस्तक बाहेर आलें. पाश्चात्य लोक तुमच्या 
पुस्तकासाठी कल्पांतापयेत वाट पाहातच राहतील असा का तुमचा समज 
आहे तुमच्या या दिरंगाईमुळें तीन हिस्से गिऱ्हाईक तरी खचित बुडाले. 
आपला तो--तो तर तुझ्याहून अधिकच आळशी. त्याची छपाई पाहून मला 
तर ओकारीच आली. असलें रद्दी काम करतां तरी कशाला १ यापेक्षां पुस्तकें 
न छापणेंच बरें. असलीं पुस्तकें लोकांच्या पदरांत बांधणें ह्मणजे त्यांना 
निवळ फसविणेंच आहे. वेहेत्तर, यापेक्षां पुस्तकें छापूं नयेत आणि विकूंही' 
नयेत. लोकांना नाहक कां फसवावें£ 

मी हिंदुस्थानांत येईन तेव्हां मजबरोबर मि० सेव्हियर त्यांची पत्नी मिस 
मुळर आणि मि» युडविन इतके येणार आहेत. सेव्हियर हे बहुधा आल्मोरा 
येथें कायमचेच राहतील. गुडविन संन्यास घेणार आहे. तो मजबरोबर 
फिरत राहणार आहे. आपलीं पुस्तकें बाहेर पडलीं हे खरोखर गुडविनचेच 
उपकार आहेत. माझीं व्याख्यानें त्यानें लघुलेखनानें टिपून घेतलीं, म्हणून 
आज पुस्तकें तयार करतां आलीं. मी हीं व्याख्याने त्या वेळेच्या स्फूर्तीने 
दिलेलीं होतीं, त्यांजबद्दल कसल्याच प्रकारची आगाऊ तयारी मीं केली नव्हती. 
गुडविन आतां मजबरोबर कायमचाच राहणार आहे. तो निवळ वनस्पतींचा 
आहार घेतो. आपला, 

विवेकानंद. 
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पत्रे ३५ वे. 

क वेस्टमिस्टर, ११ नोवें. ९६.. 
प्रिय-- 

येथून १६ डिसेंबरच्या सुमारास निघेन. येथून प्रथम मी इटलीस जाईन.- 
तेथें कांहीं दिवस राहून नंतर नेपल्स येथें आगबोटीवर चढेन. 

राजयोगाची पहिली आद्रात्ते संपून दुसरी छापण्याची तयारी चालू आहे.. 
पहिल्या प्रतींचा खप बहुतेक अमेरिकेंत आणि हिंदुस्थानांत झाला. 

तुमचा, 
विवेकानंद. 


पत्र ३६ वै. 
लंडन, २० नो. ९६. 

प्रिये- 

डिसेंबर १६ तारखेला येथून निघून इटलीला जाण्याचा माझा बेत निश्चित 
झाला आहे. तेथून मी नेपल्स येथें जाईन, आणि जर्मन बोट प्रिंझ रीजंट लि. 
ओपोल्ड या बोटीनें तिकडे यावयास निघेन. सिलोन येथें ही बोट ता. १४ 
जानेवारीला पोॉहॉंचावयाची आहे. सिलोनांत कांहीं दिवस हिंडून मग मी मद्रा- 
सेस जाईन. 

मि. सेव्हियर हे आल्मोराच्या जवळपास एखादी जागा घेणार आहेत. 
त्या ठिकाणीं आपला हिमाल्यांतील मठ बांधण्याचा माझा विचार आहे. 
आमचे पाश्चात्य ब्रह्मचारी आणि संन्यासी बहुधा येथें राहतील. गुडाविननें 
लञ्न केलेलें नाही. तो जवळ जवळ संन्यासीचं झाला आहे. मजबरोबर फिरत 
राहण्याचा त्याचा बेत आहे. 

भगवान्‌ रामकृष्णांच्या जन्मदिवसाच्या आधीं कलकत्त्याला पोंहोंचण्याची. 
माझी उत्कट इच्छा आहे. 

आपल्या कायीला सुरुवात म्हणून दोन मठ प्रथम सुरू करण्याचा माझा 
बेत आहे. एक कलकत्ता येथें आणि दुसरा मद्रास येथें. त्यांतून तरुण उपदे- 
शक तयार करावयाचा बेत आहे. कलकत्त्यांच्या मठाला पुरण्यापुरती द्रव्य- 
सामुग्री माझ्याजवळ आहे. पहिला मठ कलकत्त्यालाच निघाला पाहिजे; कारण 
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भगवान्‌ रामकृष्णांच्या लीलांचें ठिकाण हेंच. ती त्यांच्या अवतारकृत्यांची 
जागा. मद्रासच्या मठाकरितां लागणारे द्रव्यसाहाय्य बहुधा हिंदुस्थानांतच 
मिळेल अशी आशा आहे. 

वर लिहिलेल्या तीन ठिकाणांतून आपण आपल्या कार्याला सुरुवात करूं. 
मग हळुहळु मुंबई आणि अलाहावाद इकडे प्रवेशा करूं. इतके काम येथें 
-झाल्यावर हिंदुस्थानांतच काय, पण देशोदेशी आपण आपले प्रचारक पाठवू 
शकू. पण त्यावद्दल अधिक चर्चा आज कशाला १ परमेश्वराची मर्जी असेलं 
'तसें होईल. आतां झटून कामाला लाग. 

इंग्रजी भाषेंत एक मासिक सुरू करण्याचा आपला बेत आतां सुकर झाला. 
आतां कांहीं मासिके देशी भाषांतूनही सुरू केलीं पाहिजेत. अशा प्रकारच्या 
पत्रांना आश्रय देणारा वाचकवर्ग फारसा मोठा नसावयाचा हें उघडच आहे. 
आपल्या इंग्रजी मासिकाला हिंदु लोकांनींच प्रथम संभाळिलें पाहिजे. जगांतील 
सर्व देशांत एखाद्या पत्राचा प्रसार व्हावयाचा तर त्यांत सर्व देशांतील लेखक 
पाहिजेत; म्हणजे त्याचा अर्थ इतकाच कीं वर्षाकांठीं एक लाख रुपये खरचं 
करण्याची तयारी पाहिजे, 

एक गोष्ट लक्ष्यांत नित्य बाळगीत जा. ती ही कीं माझें कार्यक्षेत्र एकटें 
हिंदुस्थानच नसून सारें जग आहे. 

तुमचा, 
विवेकानंद. 


पत्न २७ व. 
स्विट्झलेड, 


ता« २६ ऑग० ९६, 
प्रिय>> 


आपलें पत्र आतांच मिळालें. मी सध्या फिरतीवर आहें. सध्या मी डोंग- 
राळप्रदेश्ांत फिरत आहे. आल्प्स पर्वतांत मी बराच प्रवास केला; आणि 
जर्मनीला जाण्याच्या तयारींत आहें. ड्यूसन यांनीं कील येथें मला भेटीला 


बोलाविले आहे. तेथून मी इंग्लंडला जाईन. येत्या हिंवाळ्यांत बहुधा मी 
तिकडे येईन. 
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--मासिकासाठीं तयार केलेलें त्रीदवाक्याचे चित्र मला आवडले नाहीं. 
'तें वेढव तर आहेच; पण त्याशिवाय त्यांत कित्येक गोष्टी निरर्थक घुसडून 
दिल्या आहेत. अशा प्रकारचें चित्र राक्‍य तितकें साधे, लहान आणि विशेष 
'हेतूचें दर्शक असें असावें. चित्र पाहिल्यावरोबर त्यांतील भाव लक्ष्यांत आला 
पाहिजे. बाकीचे काम ठीक चाललें आहे हें मी मोठ्या आनंदानें कवूल करतों. 

मला एका गोष्टीबद्दल मात्र कांहीं कानसंत्र सांगावासा वाटतो. हिंदुस्था- 
*नांतील दहापांच मनुष्ये एकत्र होऊन कांहीं उद्योग करूं लागलीं म्हणजे जी 
"एक चूक बहुधा नेहमीं करतात, ती चूक त्यांना शेवटीं गोत्यांत घाळून कार्या- 
चाही फडक्या पाडते. आमच्यांत अद्यापि खऱ्या व्यापारी तत्त्वांचा प्रवेशच 
झालेला नाहीं. धंदा म्हटला कीं तो धंदाच. तोच त्यावेळीं परमेश्वर. त्यांत 
स्नेहसंबंध आड येतां उपयोगी नाहीं. हें लक्षण आम्हा हिंदूंत अद्यापि आढ- 
:ळत नाहीं. “ हा माझा अमका; याची भीड कशी मोडावी?” “ हे कोण बाय« 
कोचे साले । तुपावेगळा घांस न गिळे | ' अशा प्रकारच्या भिडेचें दडपण 
'एखाद्या उद्योगावर पडलें कीं त्याखालीं त्याचा सारा चुराडा होण्याला वेळ 
किती १ असली भिकारी लाज प्रथम सोडून द्या. हिशेब नेहमीं चोख राखीत 
जा. आपल्या ताब्यांत जें कांहीं द्रव्य असेल त्याचा हिशेब पैपर्यंत बरोवर 
'ेविला पाहिजे. ज्या कार्यासाठी जें द्रव्य जमा झालें, त्याचा उपयोग त्याच 
कार्याला झाला पाहिजे. उपाशी मरण्याची वेळ आली तरी प्राणरक्षणार्थसुद्धां 
त्यांतल्या दमडीलाही बोट लावूं नये. त्या एका कार्याखेरीज दुसऱ्या कशाकडेही 
त्यांतील एक कवडीसुद्धां वेंचतां उपयोगी नाहीं. याला म्हणतात धंद्यांतला 
चोखपणा. हा आमच्या अंगीं केव्हां येणार ९ भीड तोडावयाला आम्ही केव्हां 
'शिकणार ६ दुसरी महत्वाची गोष्ट म्हटली म्हणजे चिकाटी. जी गोष्ट हातीं 
घरली, तिला एकसारखें चिकटून राहावयाचे. ध्यानीं, मनीं, स्वप्नीं ती एकच . 
गोष्ट. त्याच गोष्टींची अव्यभिचारी भक्ति करावयाची. ती गोष्ट सोडून मन 
दुसरीकडे भरकटलें कीं व्यमिचाराचें पातक घडलेंच. हें मासिक हाच आतां 
तुमचा परमेश्वर. अशी भक्ति असली तर यश तुमचेंच आहे हें काय निराळें 
सांगावयास पाहिजे £ 

हें मासिक यशस्वी झालें म्हणजे असाच प्रयत्न देशी भाषांतूनही सुरू केला 
पाहिजे. तामीळ, तेलगु, कानडी इत्यादी भाषांत नवीं मासिके अगर पत्रें सुरू 
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केलीं पाहिजेत. मद्रासी लोक हुषार आहेत आणि त्यांच्यांत कर्तवगारीही आहे.. 
पणं ज्या भूमींत आद्य श्रीशंकराचायांचा जन्म झाला, त्या' भूमींतून संन्यस्त- 
. वृत्ति मात्र सध्या पळून गेल्याचें दिसतें. 

आपल्यांतील ही वृत्ति मावळली असल्यामुळेंच जागोजाग खाडे पडले: 
आहेत. माझ्या मुलांनीं.हे खाडे भरून काढले पाहिजेत. त्यांनीं संसारावर पाणी 
सोडिलें पाहिजे. इतकें झालें तरच पुढील इमारतीचा पाया तयार होईल. 

आतां कार्याला लागा. चित्रांसारख्या किरकोळ बाबींकडे लक्ष्य देण्यास 
आपणांस फुरसत कोठें आहे १ घोडा आपल्या हस्तगत झाला म्हणजे त्याची 
लगामही हातीं येईल. एखाद्या श्षुळक गोष्टीसाठी मोठें कृत्य लांबणीवर टाकू 
नये. मी सदोदित तुमच्या सन्निध आहेंच. यासाठीं कसलीही भीति मनांत न 
बाळगितां उद्योग कर्रात जा. मी मेलो तरी माझा जीवात्मा तुमच्या सन्निध 
राहीलच. बाळांनो, देह आज आहे आणि उद्यां नाहीं. संपत्ति, कीर्ति आणि 
इतर भोग्यवस्तु यांत तरी चिरकाल टिकणारें काय आहे ? आपले सर्वे व्यव- 
हार स्त्यूच्या मुखांतच चालू आहेत. मग संसारकूपांत राहून किड्यासारखें 
मरण्यापेक्षा सत्यासाठी लढत असतां धारातीर्थी वीराला उचित असें मरण: 
तरी मिळवूं या. व्हा तर पुढें ! 

विवेकानंद. 
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